


जिनवरस्य नवचक्रम्म् 
(पूर्वाड्े ) 

७) लेखक : 

डॉ० हुकमचन्द मारिल्ल 
शास्त्री, न््यायतीर्थ, साहित्यरत्न, एम० ए०, पीएच० डी० 

श्री टोडरसल स्मारक भवन, ए-४, बापुनगर, जयपुर - ३०२०१५ 

प्रकाशक १ 

पण्डित टोडरसल स्मारक ट्रस्ट 
ए-४, बापूनगर, जयपुर - ३०२०१५ 



प्रथमावृति : १२,००० 

२४ पअप्रेल, १६८२ ई० 

“पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी की संगलसय 
तेरानवेवी जन्म-जयन्ती के मंगल प्रसद्भ पर' 

मूल्य : 

साधारण : चार रुपये 

सजिल्द : पाँच रुपये 

प्लास्टिक कवर सहित सजिल्द : छूह रुपये . 

प्राष्ति स्थान . 

(१) पण्डित टोडरसल स्मारक टुस्ट 

ए-४, बापूनगर, जयपुर - ३२०२०१५ (राज० ) 

(२) श्री दिगम्बर जेन स्वाध्याय मन्दिर ट्रस्ट 
सोनगढ़ - ३६४२५०, जिला - भावनगर (सौराष्ट्र 

मुद्रक : 

जयपुर प्रिण्ट्स 
मिर्जा इस्माइल रोड 

जयपुर - ३०२००६१ 



छ. #क0 बन्द ० #& ९ >छ 

| 

(२२ 

१ न्प्ण 

१ 

१७, 

री 

जिनवरस्य नयचक्रम् 
(पृर्वा) 

जिप्मय - सूची 

. प्रकाशकीय 

, अपनी बात 

. मंगलाचरण 

, नयज्ञान की प्रावश्यकता 

, नय का सामान्य स्वरूप 

. नयों की प्रामाणिकता 

. मूलनय कितने ? 
, निश्चय और व्यवहार 

, निशचय-व्यवहार : कुछ प्रश्नोत्तर 

. निश्चयनय : भेद-प्रभेद 

११. 

१२. 

 व्यवहारनय : कुछ प्रश्नोत्तर 

१४, 
, निश्चय-व्यवहार : विविध प्रयोग प्रश्नोत्तर 

निश्चयनय : कुछ प्रश्नोत्तर 

व्यवहारनय : भेद-प्रभेद 

पण्चाध्यायी के अनुसार व्यवहा रनय के भेद-प्रभेद 

संदर्भ-ग्रंथ सूची 
ग्रभिमत 

(डरे 



न 

लेखक के महत्त्वपूर्ण प्रकाशन 

, पंडित टोडरमल : व्यक्तित्व भौर करत्त॑त्व [ हिन्दी ] ११.०० 

२. तीर्थंकर महावीर और उनका सर्वोदय तीर्थ ६.०० 
[ हिन्दी, गृजराती, मराठी, कन्नड़ | 

३. जिनवरस्य नयचक्रम् ६.०० 

४. धर्म के दशलक्षण [हि., गु., म., क., तमिल | ६.०० 

५. कऋमबद्धपर्याय [हि., गृ., म., क., त. | प्र०० 

६. अपने को पहिचानिए [ हिन्दी, गजराती, भ्मंग्रेजो | ०.६० 

७. सत्य की खोज सम्पूर्णो [हि., गु., म., त., क. ] ४०० 

८. मैं कौन हूँ ? [हि., गु., म., क., त.] १.२५ 

€. युगपुरुष श्री कानजी स्वामी [हि., ग्रु, म., क., त.] २.०० 

१०. वीतरागी व्यक्तित्व : भगवान महावीर [हि., गु.] ०.२५ 
११. तीर्थंकर भगवान महावीर [ हिन्दी, गुजरातो, मराठो, 

कन्नड़, तमिल, प्रसमी, तेलगु, अंग्रेजी | ०.५० 
१२. वीतराग-विज्ञान प्रशिक्षण निर्देशिका [हिन्दी ] ४.०० 
१३. पंडित टोडरमल : जीवन और साहित्य [हि., गु.] ०.६५ 

१४. अचंना (पूजन संग्रह) [हिन्दी] ०.४० 

१५. बालबोध पाठमाला भाग २ [हि. गु. म. क. त. बंगला] ०.८५ 

१६. बालबोध पाठमाला भाग ३ [हि. गु. म. क. त. बंगला] ०.८५ 
१७. वीतराग-विज्ञान पाठमाला भाग १ [हि., गृ., म., क.] १.०० 

१८. वीतराग-विज्ञान पाठमाला भाग २ [हि., गु., म., क.] १.२५ 

१९ वोतराग-विज्ञान पाठमाला भाग ३ [हि., गु.,, म., क.] १.२५ 

२०. तत्त्वज्ञान पाठमाला भाग १ [हि., गु,, म., क. ] १.२५ 

२१. तत्त्वज्ञान पाठमाला भाग २ [ हिन्दी, गुजराती ] १.४० 

सम्पादित कृतियाँ 

१. मोक्षमार्ग प्रकाशक ७.०० 
२. प्रवचन रत्नाकर भाग १ १०.०० 
३. प्रवचन रत्तनाकर भाग २ १०.०० 
४. बालबोध पाठसाला भाग १ ००.५० 

४ फ4.. जा/स७ कक #अाणफबकानफतण ५ 



प्रकाशकीय 

समस्त जिनागम नयों की भाषा में निबद्ध है। ग्रत: भ्रागम के गहन भ्रम्यास 

के लिए जिसप्रकार नंयों का स्वरूप जानना प्रत्यन्त श्रावश्यक है, उसीप्रकार श्रात्मा 

के सम्यक् अवलोकन प्रर्थात् अनुभव के लिए भी नयविभाग द्वारा भेदज्ञान करना 
परमावश्यक है। इसंप्रकार प्रागम और भ्रध्यात्म - दोनों के ग्रभ्यास के लिए नयों 

का स्वरूप गहराई से जानने की ग्रावश्यकता असंदिग्ध है । 

प्रस्तुत ग्रत्थ 'जिनवरस्य नयचक्रम्! मे नयों का स्वरूप एवं उनके सम्बन्ध में 
प्रानेवाली विषम गुत्थियों को सुलकाते हुए सरल एवं सुबोध भाषा मे यह बात बहुत 
अच्छी तरह स्पष्ट की गई है कि इनसे श्रपने प्रात्महितरूप प्रयोजन की सिद्धि 
किसप्रकार हो सकती है । प्रस्तुतिकरण इतना सुन्दर है कि कही भी उलभाव नहीं 

होता, सर्वत्र समन्वय की सुगन्ध प्रतिभासित होती है । 

इस श्रद्मुत ग्रन्थ की रचता का भी एक इतिहास है। बात सन् १६७९६ ई० 

की है। श्रावशमास में लगनेवाले सोनगढ़ शिविर मे जब डॉ० हुकमचन्दजी भारिल््ल 
ने 'नयचक्र' ग्रंथ को उत्तम कक्षा के रूप में पढाने के लिए चुना और उसमें से अ्रध्यात्म 
के गंभीर न्याय प्रस्तुत किये, तब उपस्थित सम्पूर्णों मुमुक्षु समाज को लगा कि नयो 
के गहरे अ्ध्ययत बिना जिनागम का मर्म समझ पाना सहज संभव नही है। अबतक 

जो “तयचक्र' न्याय का ग्रन्थ माना जाकर मुमुक्षु समाज में ग्रध्ययन की दृष्टि से 

उपेक्षित रह गया था, उसके गहरे ग्रध्ययन की जिज्ञासा भी डॉ० भारिल्लजी के 
विवेचन द्वारा जागृत हो गई । 

सभी की भावनानुसार उपयुक्त श्रवसर जानकर मैंने डॉ० भारिहलजी से 
'क्रमबद्धपर्याय” समाप्त हो जाने के बाद ग्रात्मधर्म के सम्पादकीयों के रूप मे एक 

लेखमाला नयों के सम्बन्ध मे चलाने का आग्रह किया । थहु बात लिखते हुए मुझे 
गौरव का श्रनुभव हो रहा है कि उन्होंने मेरे आग्रह को स्वीकार कर श्रप्नेल, १६८० 

से श्रात्मधर्म में 'जिनवरस्य तयचक्रमू' नाम से यह लेखमाला आरम्भ की, जो आज 
तक चल रही है और आगे भी न जाने कब तक चलेगी । 

उक्त लेखमाला का समाज में कल्पनातीत स्वागत हुआ । अधिक क्या लिखूँ ? 

जब एकबार मुमुक्षु समाज के शिरमोर भ्रध्यात्मिक प्रवक्ता पण्डित श्री लालचन्दभाई 
भ्रमरचन्दजी मोदी, राजकोट ने मुझसे कहा कि मैं तो इस लेखमाला के पेजों को 
झात्मधर्म से निकालकर भलग फाइल बनाकर रखता हूँ, क्योंकि अलग-अलग अ्रंकों मे 
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होने से सन्दर्भ टूट जाता है और बार-बार भ्रध्ययन करने में असुविधा होती है; तब 

भुभे इसकी महिमा विशेष भासित हुई। 

जब इसप्रकार के भाव अन्य भादयों ने भी व्यक्त किये, तब इसे पुस्तकाकार 
प्रकाशित करने की भावना जाशृत हुई | यद्यपि डॉ० भारिल्लजी द्वारा लिखित ग्रब 

तक जितनी भी लेखमालायें झ्ात्मधर्म के सम्पादकीयों के रूप में चलाई गई हैं, थे 
सभी ग्नेक भाषाओं में पुस्तकाकार प्रकाशित हो चुकी हैं श्रौर समाज ने उन्हें हृदय 
से भ्रपनाया है; प्रत: इसके भी पुस्तकाकार प्रकाशित करने की योजना तो थी ही, 

किन्तु यह कार्य लेखमाला के समाप्त होने पर ही सम्पन्न हो पाता । 

जब सन् १६८० ई० के श्रावणामास में लगनेवाले सोनगढ़ शिविर में दूसरी 

बार भी इसी विषय को उत्तम कक्षा में उन्होंने चलाया, तब तक इसका बहुत कुछ 

अंश भ्रात्मधर्म में प्रकाशित हो चुका था । इसकारण यह ॒  विषय बहुचरजित हो गया 

था । यद्यपि पूज्य ग्रुरुेव श्री कानजी स्वामी की तबियत ठीक नहीं थी, तथापि उनकी 

इच्छानुसार उनकी उपस्थिति में ही स्वाध्याय मन्दिर में यह कक्षा चली; जिसे उन्होंने 

भी मनोयोगपूर्वक सुना । अभ्रब तक मुमुक्षु बन्घुओं को भी इस विषय का पर्याप्त 
परिचय हो गया था । इस शिविर में १६०० आत्मार्थी मुमुक्षुभाई पघारे थे, जिनमे 
लगभग १४५० वे विद्वान भी थे, जो सोनगढ़ की श्रोर से पयू षण पर्व के अवसर पर 

समाज मे प्रवचनार्थ जाते हैं श्रौर तत्वप्रचार की गतिविधियाँ संचालित करते हैं । 

उससमय उन सबसमें नयो का प्रकररा चर्चा का मुख्य विषय बन गया था । 

आत्मधर्म के सम्पादकीयों के रूप में इसके समाप्त होने में वर्षों की देरी 

देखकर एवं आात्मार्थी मुमुक्षु बन्घुओं की उत्सुकता को लक्ष्य में रखकर निश्चय- 

व्यवहार प्रकरण समाप्त होते ही इसे पूर्वाद्ध के रूप में प्रकाशित करने का निर्णय 

लिया गया । फलस्वरूप प्रस्तुत कृति आपके हाथ में है । 

नयों का विषय जिनवाणी में अचर्चित नहीं है। 'नयचक्र' नाम से भी 

अनेक ग्रन्थ उपलब्ध होते हैं श्रौर श्रन्य ग्रन्थों में भी प्रकरण के अनुसार यथास्थान 

नयो की चर्चा की गई है। नयों के कथन करनेवाले ग्रन्थों की जानकारी श्रन्त में 
दी गई 'सन्दर्भ ग्रन्थ सूची' से प्राप्त की जा सकती है। 

नयो का स्वरूप जानने के लिए जब साधारण पाठक नयचक्रादि महान ग्रन्थों 

का भ्रवलोकन करता है तो उनमें प्राप्त विविधता और विस्तार, विविध विवक्षाश्रों 

के कथन में इसप्रकार उलभने लगता है कि उसे यह नयचतक्र इन्द्रजालसा प्रतीत होने 

लगता है और अध्ययनकाल मे समागत ग्रुत्थियों को सुलकाने मे जब पझ्पने को 

झ्रसमर्थ पाता है, तब या तो घबड़ाकर उसके अ्रष्ययन से ही विरत हो जाता है या 

फिर यद्वा-तद्गा मिथ्याभिप्राय का पोषण करने लगता है। बहुत से लोग तो यह् 
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कहकर कि 'यह तो विद्वानों की चीज है, इसमें हमें नहीं उलभनता है, उपेक्षा कर 

देते हैं बा फिर भ्रनिर्शेय के शिकार हो जाते हैं। इसप्रकार यह मानव जीवन यों ही 

व्यर्थ निकल जाता है और कुछ भी हाथ नहीं भरा पाता है । 

जिनामम में प्राप्त सभी ग्रन्थों का गहराई से ग्रध्यपन कर, मनन कर तथा 
स्व० पृज्य ग्रुरंदेव श्री कानजी स्वामी के सान्तिध्य का पूरा-पूरा लाभ उठाकर 
ढॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल ने इस कमी को पूरा करने के लिए यह महान् 
ऐतिहासिक कार्य किया है, इसका मूल्यांकन हम क्या करें, इतिहास करेगा । इस 

ऐतिहासिक श्रमरक्कति में उन्होंने नयग्रन्थों के अश्रध्ययन में झानेवाली गुत्थियों 

को स्वयं उठा-उठाकर उनका समुचित समाधान प्रस्तुत किया है, विरोधी प्रतीत 
होनेवाले विभिन्न कथनों में सार्थक समन्वय स्थापित किया है; उनके मर्म को खोला 

है श्लौर उनका यथार्थ प्रयोजन स्पष्ट किया है। उनके इस अभूतपूर्व कायें का 

वास्तविक आनन्द तो इसका गहराई से अध्ययन करनेवाले पआ ञात्मार्थी ही उठा 

सकते है । 

ग्रागम में नयो का प्रतिपादन दो प्रकार से उपलब्ध होता है; ग्रागभिकतय 

झौर प्राध्यात्मिकनय । वस्तुस्वरूप का प्रतिपादन करनेवाले श्रागभिक नयों का विषय 
छहों द्रव्य बनते हैं और प्राध्यात्मिक नयो का विषय मुख्यरूप से भ्रात्मा ही होता 

है । दोनो की प्रतिपादन शैली में भी अन्तर है। दोनों ही शैलियों में नयों के बहुत 

कुछ नाम एकसे पाये जाने से भी भ्रम उत्पन्न होने की संभावनाएँ रहती हैं। इस 

अनूठे ग्रन्थ में डॉक्टर साहब ने दोनों शैलियों का अन्तर बहुत अच्छी तरह स्पष्ट कर 

दिया है तथा यह भी स्पष्ट कर दिया है कि अ्रन्ततोगत्वा सबका प्रयोजन तो एक 
मात्र एकत्व-विभक्त आरात्मा को प्राप्त करना ही है, जिसके झ्राश्नय से वीतरागतारूप 

धर्म की उत्पत्ति होती है भौर श्रनन्त सुख-शान्ति की प्राप्ति होती है । 

इस ग्रन्थ की महत्त्वपूर्ण विशेषता यह है कि इसमें नय कथनों के अ्रध्ययन 

में आनेवाली ग्रुत्थियों को प्रतिदिन काम झाने वाले रोचक उदाहरणों से सरल करके 

समभकाया गया है । कई उदाहरण तो सांगरूपक जंसे लगते हैं । 

प्रात्मार्थी समाज पर सर्वाधिक उपकांर तो पृज्य ग्रुरुव श्री कानजी स्वामी 
का है, जिनके उपदेशों के माध्यम से समाज मे ग्रध्ययन-मनन की रुचि जागृत हुई 

है । गुरुदेवशी ने जिनवाणी के गढ़ से गूढ़ मम को सरल से सरल भाषा में उजागर 

कर दिया है। उसी का फल है कि डॉ० हुकमचन्दजी भारिल्ल जैसे अनेक विद्वान 

तैयार हो गये हैं, जिनके द्वारा सुसुप्त जैनधर्म एक बार फिर जागृत होकर जन-जन 

की चीज बन गया है । 



४] [ जिनवरस्य नयच्षक्रम 

अधिक क्या लिखूं ? सम्पूर्ण ग्रन्थ एक बार नहीं, झनेक बार मूलतः: पठनीय 

है। इस श्रद्वितीय ग्रन्थ के प्रणयन के लिए डॉ० भारिल्लजी को हादिक बधाई देते हुए 

तत्त्वप्रेमी पाठकों से इसका गहराई से अ्रध्ययन करने का अनुरोध करता हूँ । इसका 

व्यक्तिगत स्वाषध्याय तो किया ही जाना चाहिए, सामूहिक स्वाध्याय में भी इसका 

पाठत-पाठन होता चाहिए । तथा विश्वविद्यालयीन ज॑नदर्शन के पाठ्यक्रम एवं समाज 
द्वारा संचालित परीक्षा बोर्डों के पाद्यक्रमों में भी इसे सम्मिलित किया जाना 
चाहिए । 

इसके सुन्दर, शुद्ध एवं झ्राकर्षक मुद्रण के लिए श्री सोहनलालजी जन एवं 
श्री राजमलजी जैन, जयपुर प्रिन्ट्सवाले हादिक बधाई के पात्र हैं। साथ ही इस 

पुस्तक की कीमत कम करनेवाले दातारो को भी हादिक धन्यवाद देता हूँ, जिनके 
नाम इसप्रकार है :- 

श्री जम्बूप्रसादजी अभिनन्दनप्रसादजी जन, सहारनपुर (उ. प्र.) ५०००) 

श्री केशरीमलजी गंगवाल (/० छीतरमलजी पारसकुमारजी, 
बूंदी (राज). ५०१) 

श्री पं० अभयकुमारजी शास्त्री जबलपुरवाले, जयपुर ५४०) 
श्री दि० जन मुमुक्षु मण्डल, रांफी, जबलपुर (म० प्र०) १५१) 
ब्र० श्री विमलाबेन, बम्बई (महा० ) १०१) 

श्री मदनराजजी छाजेड़, शास्त्रीनगर, जोधपुर (राज० ) १०१) 

श्री रेशमचंदजी जेन सर्राफ, ग्वालियर (म० प्र०) १०१) 

श्री प्रकाशचंदजी शाह, जयपुर १०१) 
श्री ताराचंदजी मांभरी, जयपुर २१) 

कुल ६६१७) 

मेसोखंद पाटनो 

मंत्री, पंडित टोडरमल स्मारक ट्रस्ट 



खपनी बात 

यद्यपि जिनागम अ्गाध है; तथापि जिसप्रकार भ्रगाध सागर में भी तैरना 

जाननेवाले प्रारिययों का प्रवेश निर्बाध हो सकता है, होता है। उसीप्रकार नयों का 

सम्यक् स्वरूप जाननेवाले प्रात्माथियों का भी जिनागम में प्रवेश संभव है, सहज है । 

तथा जिसप्रकार जो प्राणी तैरना नहीं जानता है, उसका मरण छोटे से पोखर में भी 

हो सकता है, तरणताल ($क्रांप्रा॥78-000]) में भी हो सकता है; उसीप्रकार नयज्ञान 

से अनभिज्ञ जन जैन तत्वज्ञान का प्रारम्भिक ज्ञान देनेवाली बालबोध पाठमालाझो 

के भी मर्म तक नहीं पहुँच सकते, भर्थ का भ्रनर्थ भी कर सकते हैं। 

इस बात का परिज्ञान मुझे तब हुप्ला, जब पुज्य गुरुदेव श्वी कानजी स्वामी के 
निश्चय-व्यवहार की संधिपू्वक समयसार आदि ग्रन्थों पर किये गये प्रवचन सुनने का 
सुप्रवसर प्राप्त हुआ तथा आाचार्यकल्प पण्डित टोडरमलजी द्वारा रचित मोक्षमाग्ग 

प्रकाशक के सातवें ब्रध्याय का गहराई से अ्रध्ययन किया । 

जिनागम श्रौर जिन-प्रध्यात्म का मर्म समभने के लिए नयज्ञान की उपयोगिता 

एवं श्रावश्यकता की महिमा जाग्रत होने के बाद स्वयं तो तद॒विषयक गहरा ग्रध्ययन 

मनन-चिन्तन किया ही, साथ ही इस विषय पर प्रवचन भी खूब किए । 

इसी बीच एक समय ऐसा भी श्राया जब पृज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी 

द्वारा संचालित आ्राध्यात्मिक क्रान्ति एवं उसका विरोध अपने चरम-बिन्दू पर था। 
विरोध का स्तर बहुत ही नीचे उतर आने से समाज में सर्वत्र उत्तेनता का बातावरण 
था। गोहाटी, नैनवा और ललितपुर काण्डों ने समाज को कककोर दिया था। 

इत सबके कारणों की जब गहराई से खोज की गई तो अन्य श्रनेक कारणों 

के साथ-साथ यह भी प्रतीत हुआ कि समाज और समाज के विद्वानों में तयों के 

सम्यक्श्ञान की कमी भी इसमे एक कारण है। 

इस कमी की पति हेतु शिक्षण शिविरों, शिक्षश-प्रशिक्षण शिविरों की प्य खला 

में प्रवचननकार प्रशिक्षण-शिविर की एक महत्त्वपूरो कड़ी झौर भी जुड गई । फलस्वरूप 

१६७७ से सोनगढ़ में प्रवचनकार प्रशिक्षण-शिविर आरम्भ हुए, जिनमें मुझे नय- 

प्रकरणों को विस्तार से समभाने का सुग्रवसर प्राप्त हुआ । बाद में 'नयत्क्र' ग्रंथ 
के श्राधार पर नयो का गहराई से अ्ध्ययन-झध्यापत १६७९६ के शिविर में हुआ । 

इससे पूर्व ही हिन्दी भ्रात्मधर्म के सम्पादन का कार्य मेरे पास आ चुका था । 
जिसमे लगातार मिकलनेवाले सम्पादकीयों ने समाज में श्रपना एक विशेष स्थान 

बना सिया था। श्रादरणीय पाठनीजी ने तो मुझसे प्रात्मधर्म के सम्पादकीयों में 
नयों पर लेखभाला चलाने का प्रनुरोध किया ही, सिद्धान्ताचार्य पंडित कंलाशचन्दजी 
वाराशसी का भी एक पत्र मुझे प्राप्त हुआ, जिसमे उन्होंने मु्के ध्ात्मपर्म के 



द] [ जितवरस्य तयचक्रम् 

सम्पादकीयों में 'दशधर्मों' के समान नय प्रकरणों पर सरल सुबोध भाषा में लिखने का 

झाग्रह किया था; पर चाहते हुए भी जब तक “धर्म के दशलक्षण' और “क्रमबद्धपर्याय' 

के प्रकरण समाप्त नहीं हुए तब तक यह काये झ्रारम्भ न हो सका । 

इस बीच नयों सम्बन्धी मेरा अध्ययन-मतन चालू रहा, पर इस विषय की 

विशालता झौर ग्रम्भीरता को देखते हुए जब-जब इस पर कलम चलाने का विचार 
किया, तब-तब अनेकों सकल्प-विकल्प सामने आये, टूटी-फूटी नाव से सागर पार 

करने जैसा दुस्साहस लगा । 
पूज्य गुरुदेव श्री कानजी स्वामी का वरदहस्त और मंगल आ्राशीर्वाद ही मुभे 

इस महान् कारें मे प्रवुत्त कर सका है। क्योंकि इसके प्लारम्भ का काल भी वही है, 
जबकि पृज्य गुरुदेवश्री 'क्रमबद्धपर्याय' और “घरम्म के दशलक्षण' की दिन-रात प्रशंसा 

कर रहे थे, लोगो को उनका स्वाध्याय करते के लिए प्रेरित कर रहे थे । फरवरी, 

१६८० में सम्पन्न बड़ौदा पंचकल्याणक के अ्रवसर पर बीच प्रवचन में जब उन्होने 

मुझे सभा मे से उठाकर अपने पास बुलाया, पीठ ठोकी श्रौर श्रपने पास ही बिठा 

लिया तथा भ्रनेक-प्रनेक प्रकार से सम्बोधित किया, उत्साहित किया तो मुझमे वह 

शक्ति जाग्रत हो गई कि घर आते ही मैने 'जिनवरस्थ नयचक्रम' लिखना आरंभ कर 

दिया और अप्रेल, १६८० के झक से आ्ात्मधर्म मे भी इसे आरंभ कर दिया। 

ग्राज उनके प्रभाव मे उनके ६३वें पावन जन्म-दिवस पर इसे पुस्तकाकार 

प्रकाशित होते देख हृदय भर भ्राता है श्लौर विचार आ्राता है कि उनके विरह में प्रब 

कौन पीठ थप-थपायेगा, कौन शाबासी देगा और कौन जन-जन को इसे पढ़ने की 
प्रेरणा देगा ? 

श्रादरणीय विद्वद्दयं पंडित श्री लालचन्दजी भाई ने भी एकबार सुभसे शभ्राचार्य 

देवसेन के 'श्रुतमवनदीपक नयचक्र' के एक श्रश का श्रनुवाद करवाया, क्योंकि 
उन्हें प्राप्त अनुवाद मे सन््तोष न था । जब मैंने उन्हें अनुवाद करके दिया तो उसे 

पढ़कर वे एकदम गदगद् हो गये । उन दो पृष्ठो को वे वर्षों संभाल कर रखे रहे 

तथा जब-तब ग्रंथ का पूरा श्रनुवाद करने की प्रेरणा भी निरन्तर देते रहे । पर मेरी 

इच्छा तो नयों के सर्वांगीण विवेचन प्रस्तुत करने की थी । यद्यपि मैं उनकी उस 
झाशा की पूति नही कर सका, तथापि इसके प्रणयत मे उनकी प्रेरणा एवं उत्साह- 

वर्धन ने भी संबल प्रदान किया है । 

भैरी एक प्रवृत्ति है कि जब-जब मैं किसी विशेष विषय पर लिख रहा होता 

हैं, तो मेरे दैनिक प्रवचनों मेवे विषय बलात् श्रा ही जाते हैं तथा जब-जब 

जो भी लिखा जाता रहा, वह अपने प्रतिभाशाली छात्रों को पहिले से सुनाता रहा 

हूँ, उनसे मंथन भी करता रहा हूँ । इसीप्रकार प्रवचनार्थ बाहर जाने पर भी मैं उस 
विषय पर कुछ प्रवचन अवश्य करता हूँ, जो विषय मेरे लेखन में चल रहा होता है। 



भ्पनी बात ] [ ७ 

इससे अपने श्रोताओ्रों को ताजा श्नौर नया चिन्तन तो देता ही हैं, उनके द्वारा प्राप्त 
प्रश्नों के माध्यम से लेखनी में विषय भी इसप्रकार स्पष्ट होता चला जाता है, जिससे 
सर्वे साधारण उसे ग्रहण कर सके । इसप्रकार विषय की सरलता और सहजता में मेरे 

प्रतिभाशाली छात्रों एवं श्रोताद्रों का भी बहुत बड़ा योगदान है, परन्तु उनका 

नामोल्लेख करना न तो मुझे उचित ही प्रतीत होंता है भौर न सम्भव ही है। 

आत्मधर्म में निरन्तर प्रकाशित होने से आ्रात्मघर्ं के माध्यम से गम्भीर 

पाठकों का सहयोग तथा मन्तव्य प्राप्त होता रहता है, जिससे भ्रागे विषय के विशेष 
स्पष्टीकरण में सहायता मिलती रही है । 

इसप्रकार यह 'जिनवरस्प नयचक्रम्' का पूर्वाद्ध प्रस्तुत है। अभी उत्तराद 
शेष है, जिसमें द्रव्याथिक, पर्यायाथिक, नैगमादि नय तथा प्रवचनसार के ४७ नय 

प्रादि का विश्लेषण एवं तुलनात्मक अ्रध्ययन प्रस्तुत करना है । 

इसे सर्वाज्धीण बनाने हेतु आत्मधर्म के मार्च, १६०२ के श्रंक में एक विज्ञप्ति 
भी निकाली गई थी । जो कि इसप्रकार है :- 

/जिनवरस्य नयचक्रमू नाम से सम्पादकीय लेखमाला की श्राप श्रब तक 

सत्तरह किश्तें पढ़ चुके हैं। इस लेखमाला का पूर्वार्ध समाप्ति की शोर है तथा वह 

शीघ्र ही पुस्तकाकार भी प्रकाशित होने जा रही है। हम चाहते हैं कि विषय का 
प्रतिपादन सर्वाज्जीरा हो, उसमें किसी भी प्रकार की विषय संबंधी कोई कमी न 
रह जाय; तदर्थ भ्रबुद्ध पाठकों का सहयोग श्रपेक्षित है। प्नतः प्रबुद्ध पाठकों से यह 

विनम्र भ्रनुरोध है कि वे अभ्रब तक प्रकाशित विषयवस्तु का एक बार गम्भीरता से 
पुनरावलोकन करे। यदि कहीं कोई स्खलन, श्पूर्णता या विरोधाभास प्रतीत हो 
अथवा कोई ऐसा प्रश्न, शंका या झाशंका शेष रह जाती हो, जिसका समाधान 
प्रपेक्षित हो तो तत्काल यहाँ सूचित करें; जिससे उनके भ्रनुभव का लाभ उठाकर कृति 

को सर्वाज्जीण बनाया जा सके ।” 

- उपयु क्त अनुरोध भी निष्फल नहीं गया । पाठकों के झनेक पत्र प्राप्त हुए, 
जिनसे इस विषय में उनकी गहरी रुचि झौर अ्रध्ययत का पता तो चला ही, साथ ही 

ऐसे बिन्दु भी ध्यान में झ्राये जिनका स्पष्टीकररा प्रत्यन्त श्रवश्यक था । 

इसके नामकरण के सम्बन्ध में भी मुझे एक बात कहती है कि यह नयचक्र 

जिनेन्द्र भगवान का है, इसमें मेरा कुछ भी नहीं है। यह सोचकर ही इसका नाम 

“जिनवरस्य नयचक्रम्' रखा है। दूसरी बात यह है कि यह ग्रन्थ तो हिन्दी भाषा में 

है झौर नाम है संस्क्रृत में - इस सन्दर्भ में भी मैंने बहुत विचार किया, पर झाचार्य 
प्रमृतचन्द्र के श्लोक का 'जिनवरस्य नयचक्रम्' - यह अंश भेरे मन को इतना माया 

) पुरुषाथेसिद्धयुपाय, श्लोक ५६ 
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कि वह इसे छोड़ने को तैयार नहीं हुझा । अन्तर की श्ज्ञात प्रेरणा ही इसके मूल- में 
रही है, इसमें भेरी बुद्धि की एक भी नहीं चली है । तदर्थ विज्ञों से क्षमाप्रार्थी हूँ । 

दुरूह विषयवस्तु का प्रतिपादन यदि बिना शीर्षको के किया जाय तो वह 

पाठकों में ऊब पैदा करता है तथा पद-पद पर भाने वाले शीर्षक प्रतिपादन प्रवाह 

को खण्डित करते हैं। इस बात का ध्यान रखकर 'जिनवरस्य नयचक्रम्' में मध्यम 
शैली का प्रयोग किया गया है। सम्पूर्ण विषय-वस्तु को शीर्षकों के श्रन्तर्गत 
विभाजित तो किया गया है, किन्तु उपशीर्षकों को स्थान नहीं दिया गया है। बीच- 

बीच में प्रानेवाले शीर्षक प्रध्यायों का काम करते हैं, जो पाठकों को यथास्थान 

चिस्तन करने के लिए समय प्रदान करते हैं भ्रौर विश्राम लेने के लिए पड़ाव का 

काम करते हैं। यद्यपि प्रध्यवन के मार्ग में उपशीर्षक का भी उपयोग है, क््रध्ययन 

करते समय महत्वपूर्ण विषय-बस्तु कहीं छुट न जाय, इसके लिए वे गतिरोधक का काम 

करते हैं, तथापि ऐसा भी तो है कि पग-पग पर श्राने वाले बड़े-बड़े गतिरोघक भी 

अ्रटकाव पैदा करते हैं, चालक में चिड़चिड़ापन पैदा करते है। दुर्घटनाशों को रोकने 

के लिए बने हुए बड़े-बड़े गतिरोधक कहीं-कहीं दुर्घटनाओं के हेतु भी बनते देखे 

जाते हैं । श्रतः यहाँ पैराग्राफों के परिवर्तत से ही गतिरोधकों का काम लिया गया है । 

शीर्षक तो रखे गये हैं, पर उपशीर्षक नहीं । 

महत्वपूर्ण शीर्षकों के ग्रन्तर्गेत प्रतिपादित विषयवस्तु के सन्दर्भ में उठने वाले 
प्रश्नों, शंकाशों व श्राशंकाग्रों के समाधान के लिए प्रश्नोत्तरों के शीर्षक भी बनाये 

गये हैं । इसप्रकार इस पूर्वाद्ध में ही कुल ४६ प्रश्नोत्तर भी भ्रा गये हैं, जो विषयवस्तु 

की दुरूहता को कम करने में महत्वपूर्ण सहयोग प्रदान करते हैं । 

जिनागम के जिन महत्वपूर्ण ग्रन्यों का अवगाहन इस ग्रन्थ के प्रणयन में 

सहयोगी हुश्रा है, उनमें से जिनका प्रत्यक्ष उपयोग हुआ है, उनका तो उल्लेख संदर्भ 

ग्रन्थ सूची में हो गया है, तथापि ऐसे भी अनेक ग्रन्थराज हैं, जिनका उपयोग प्रत्यक्ष 
रूप से न होने के कारण उल्लेख संभव नहीं हो पाया है, पर उनका परोक्ष सहयोग 

श्रवश्य हुआ है। तदर्थे सभी के प्रति श्रद्धावनत हूँ । 

यदि इस कृति के अ्रध्यवयन से आपको कुछ मिले तो आप्रापसे श्रनुरोध है 
कि श्रपने प्रियजनों को भी वंचित न रखें। यदि एक भी पाठक ने इससे जिनवाणी 

का मर्म समभने का मार्ग प्राप्त कर लिया तो मैं अपने श्रम को सार्थक समभूँगा । 

जिनवर की बात जन-जन तक पहुँचे और समस्त जन निज को समभकर 

कृतार्थ हों - इस पावन भावना के साथ अपनी बात से विराम लेता हूँ । 

- (डॉ०) हुकसचन्द भारिल््ल 
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मंगलाचरर 

जो एक शुद्ध विकारवर्जित, 
अचल परम पदार्थ है। 

जो एक ज्ञायकमाव निर्मल, 
नित्य निज परमार्थ है॥ 

जिसके दरश व जानने, 

का नाम दर्शन क्षान है। 
हो नमन उस परमार्थ को, 

जिसमें चरण ही ध्यान है॥१॥ 

निज आत्मा को जानकर, 

पहिच्चानकर जमकर अभी | 

जो बन गये परमात्मा, 

पर्याय में मी वे समी॥ 

बे साध्य हैं, आराध्य हैं, 

आराधना के सार हैं। 

हो नमन उन जिनदेव को, 

जो मबजलधि के पार हैं॥२॥ 



मवचक्र से जो मन्यजन को, 
सदा पार उतारती । 

जगजालमय एकान्त को, 

जो रही सदा नक़ारतो॥ 
निजतत्त्व को पाकर मविक, 

जिसकी उतारें आरती | 
नयचक्रमय उपलब्ध नित, 

यह नित्यबोधक मारती ॥ ३॥ 

नयचक्र के संचार में, 
जो चतुर हैं, प्रतिबुद्ध हैं। 

मवचक्र के संहार में, 
जो प्रतिसमय सत्रद्ध हैं।॥ 

निज आत्मा की साधना में, 
निरत तन मन नगन हैं। 

मव्यजन के द्ारण जिनके, 
चरण उनको नमन है॥४॥ 

कर कर नमन निजमाब को, 
जिन जिनगुरु जिनबचन को | 

निजमाब निर्मलकरन को, 
जिनवरकथित नयचक्र को ॥ 

निजबुद्धिबल अनुसार, 
प्रस्तुत कर रहा हूँ विज्ञजन ! 

ध्यान रखना चाहिए, 
यदि हो कहीं कुछ स्खलन ॥ ४॥ 

४७००७ 
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नयज्ञान की आवश्यकता 

जिनागम के मर्म को समभने के लिए नयों का स्वरूप समभना 
झ्ावश्यक ही नहीं, भ्रनिवार्य है; क्योंकि समस्त जिनागम नयों की भाषा 
में ही निबद्ध है। नयों को समभे बिना जिनागम का मर्म जान पाना तो 
बहुत दूर, उसमें प्रवेश भी संभव नहीं है । 

जिनागम के श्रभ्यास (पठन-पाठन) में सम्पूर्ण जीवन लगा देने 
वाले विद्वज्जन भी नयों के सम्यक् प्रयोग से भ्रपरिचित होने के कारण 
जब जिनागम के मर्म तक नहीं पहुँच पाते तब सामान्यजन की तो बात ही 
क्या करना ? 

'धवला' में कहा है :- 

“शत्यि णएहि बिहूरां सुत्त प्रत्योग्व जितवरमदस्हि । 
तो णयवादे शिउखा भुखिणो सिद्घंतिया होंति ॥* 

जिनेन्द्र भगवान के मत में नयवाद के बिना सूत्र और भर्थ कुछ 
भी नहीं कहा गया है। इसलिए जो मुनि नयवाद में निपुणा होते हैं, वे 
सच्चे सिद्धान्त के ज्ञाता समभने चाहिए ।” 

'द्ृब्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र' में भी कहा है :- 

“जे शयदिद्विविहोशा ताण रस वत्यसहावउबलदि । 
वत्युसहावविहूएा सम्भाविट्टी कह हुति (३१८११ 

जो व्यक्ति नयदृष्टि से विहीन हैं, उन्हें वस्तुस्वरूप का सही ज्ञान 
नहीं हो सकता। और वस्तु के स्वरूप को नहीं जानने वाले सम्यग्दृष्टि कंसे 
हो सकते हैं ? ” 

3 शबला पु० १, लण्ड १, भाग १, वाया ६८ |[ जैनेन्द्र सिद्धात्ततोश भाग २, पृष्ठ ५१८] 
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प्रनादिकालीन मिथ्यात्व की ग्रंथि का भेदन श्रात्मानुभवन के बिना 
संभव नहीं है, भ्रौर भ्रात्मानुभवन आात्मपरिज्ञानपूर्वक होता है। अभनन््त- 
धर्मात्मक पर्थात् श्रनेकान्तस्वरूप झ्ात्मा का सम्यकज्ञान नयों के द्वारा ही 
होता है। श्रमेकान्स को नयमुलक कहां गया है ।" झत: यह निश्चित है 
कि भिथ्यात्व की ग्रंथि का भेदन चतुराई से चलाये गए नयचक्र से 
ही संभव है। 

नयों की चर्चा को ही सब झगड़ों की जड़ कहनेवालों को उक्त 
झागम-वचनों पर ध्यान देना चाहिए। नयों का सम्यकज्ञान तो बहुत दूर, 
नयों की चर्चा से भी भ्ररुचि रखने वाले कुछ लोग यह कहते कहीं भी मिल 
जावेंगे कि “समाज में पहिले तो कोई भगड़ा नहीं था, सब लोग शांति 
से रहते थे, पर जब से निश्चय-व्यवहार का नया चक्कर चला है, तब से ही 
गाँव-गाँव में भगड़े झारंभ हो गए हैं ।” 

ये लोग जानबुभकर “नयचक्र'ं को "नया चकक््कर' कहकर मजाक 
उड़ाते हैं, समाज को भड़काते हैं । 

जहाँ एक ओर कुछ लोग नयज्ञान का ही विरोध करते दिखाई देते 
हैं, वहाँ दूसरी ओर भी कुछ लोग नयों के स्वरूप और प्रयोगविधि में 
परिपकषवता प्राप्त किये बिना ही उनका यद्वा-तद्बा प्रयोग कर समाज के 
वातावरण को भ्रनजाने ही दूषित कर रहे हैं । 

उन्हें भी इस ओर ध्यान देना चाहिए कि श्राचायें प्रमृतचंद्र ने 
जिनेन्द्र भगवान के नयचक्र को भअत्यन्त तीक्ष्णधारवाला झौर दुःसाध्य 
कहा है ।* पर ध्यान रखने की बात यह है कि दुःसाध्य कहा है, श्रसाध्य 
नहीं । अत: निराश होने की ग्रावश्यकता नहीं है, किन्तु सावधानीपूर्वेक 
समभने की आवश्यकता अवश्य है; क्योंकि वह नयचक्र श्रत्यन्त ही तोक्ष्ण 
घारवाला है। यदि उसका सही प्रयोग करना नहीं झ्राया तो लाभ के 
स्थान पर हानि भी हो सकती है । 

१ जह सत्थारां माई सम्म्त जह तवाइग्रुशशिलए । 

घाउवाए रसो तह खयमूल शअ्रणेयंते ॥ 

जैसे शास्त्रों का सूल भ्रकारादि वरों हैं, तप भ्रादि ग्रुणों के भंडार साधु में 
सम्यक्त्व है, धातुवाद में पारा है; वैसे ही अनेकान्त का मूल नय है । 

- द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र, गाथा १७५ 
* ब्रत्यन्तनिशितधारं दुरासदं जिनवर्स्थ नयनचक्रम् । - पुरुषार्थ सिद्धयुपाय, श्लोक ५६ 
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धुरुषाथेंसिद्ध युपाय' के ५६वें श्लोक की टीका के भावार्थ में सचेत 
करते हुए आचार्येकल्प पंडित टोडरमलजी लिखते हैं :- 

“जैनमत का नयमभेद समभना प्त्यन्त कठिन है, जो कोई मृढ़ पुरुष 
बिना समझे नयचतक्र में प्रवेश करता है वह लाभ के बदले हानि उठाता है ।” 

वीतरागी जिनधर्म के मर्म को समभने के लिए नयचत्न में प्रवेश 
प्र्थात् नयों का सही स्वरूप समभना श्रत्यन्त भावश्यक है; उनके प्रयोग 
की विधि से मात्र परिचित होना ही झ्रावश्यक नहीं, भ्रपितु उसमें कुशलता 
प्राप्त करना जरूरी है । 

जिसभप्रकार श्रत्यन्त तीक्ष्ण धारवाली तलवार से बालकवत् खेलना 
खतरे से खाली नहीं है; उसीप्रकार भ्रत्यन्त तीक्षण घारवाले नयचक्र का 
यदुवा-तद॒वा प्रयोग भी कम खतरनाक नहीं है। जिसप्रकार यदि तलवार 
चलाना सीखना है तो सुयोग्य गुरु के निर्देशन में विधिपूर्वंक सावधानी से 
सीखना चाहिए; उसीप्रकार नयों की प्रयोगविधि में कुशलता प्राप्त 
करने के लिए भी नयचक्र के संचालन में चतुर गुरु ही शरणा हैं । 

कहा भी है :- 

गुरवो मजन्ति शरर्ं प्रबुद्धनगजक़संचारा:।* 

क्योंकि :- 

“मुख्योपचार विवरण निरस्तदुस्तर विनेयदुर्बोधा 
व्यवहार-निश्चयज्ञा: प्रवर्तयन्ते जगति तोर्थंम् ।* 

मुख्य ग्रौर उपचार कथन से शिष्यों के दुरनिवार झज्ञानभाव को 
नष्ट कर दिया है जिन्होंने श्लौर जो निश्चय-व्यवहार नयों के विशेषज्ञ 
हैं, वे गुर ही जगत में धमंतीर्थ का प्रवर्तेन करते हैं । 

जिनोदित नयचक्र की विस्तृत चर्चा करने के पूर्व सभो पक्षों से 
मेरा हादिक प्रनुरोध है कि श्वरे भाई ! जेनदर्शत की इस झदुभुत कथन 
शेली को चक्कर मत कहो, यह तो संसारचक्र से निकालने वाला अनुपम 
चक्र है। इसे समभने का सही प्रयत्न करो, इसे समझे बिना संसार के 
दु:खों से बचने का कोई उपाय नहीं है। इसे मजाक की वस्तु मत बनाप्रो 

१ पुरुषार्थसिडुयुपाय, श्लोक ५५ 

३६ बही, एलोक ४ 
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सामाजिक राजनीति में भी इस गंभीर विषय को मत घसीटो । इसका 
यदुवा-तदुवा प्रयोग भी मत करो, इसे समझो, इसकी प्रयोगविधि में 
कुशलता प्राप्त करो - इसमें ही सार है झौर सब तो संसार है व संसार- 
परिभ्रमण का ही साधन है । 

नयों के स्वरूपकथन की आवश्यकता भर उपयोगिता प्रतिपादित 
करते हुए भ्राचार्य देवसेन लिखते हैं :- 

“बच्चप्यात्मा स्वसावेन नयपक्षातीतस्तथापि स तेन बिना तभ्ाविधों 
न भवितुमहेत्यनादिकर्मवशादसत्कल्पनात्मकश्वादतो तयलक्षशामुच्यते ॥॥* 

यद्यपि आत्मा स्वभाव से नयपक्षातीत है, तथापि वह भाात्मा नयज्ञान 
के बिना पर्याय में नयपक्षातीत होने में समर्थ नहीं है, भ्र्थात् विकल्पात्मक 
नयज्ञान के बिना निविल्पक (नयपक्षातीत) श्रात्मानुभूति संभव नहीं है, 
क्योंकि अनादिकालीन कर्मवश से यह भ्रसत्कल्पनाश्रों में उलभा हुआ्ना है । 
ग्रतः सतुकल्पनारूप श्रर्थात् सम्यक् विकल्पात्मक नयों का स्वरूप कहते हैं ।” 

नयों के स्वरूप को जानने की प्रेरणा देते हुए माइललघवल 
लिखते हैं :- 

“जहइ इच्छह उत्तरिदुं भ्रण्णारामहोर्बाह सुलोलाए। 
ता णादुं कुराह भई रायचक्के दुरायतिसिरसतसण्ड ।।* 

यदि लीला मात्र से अज्ञानरूपी समुद्र को पार करने की इच्छा है 
तो दुनेयरूपी श्रंधकार के लिए सूये के समान नयचक्र को जानने में _ अपनी 
बुद्धि को लगाझो ।” लेक विशाल आल 

क्योंकि :- 9५ ' जिमर॒प्र त न टी 
( 

“कल के | बम मिन्क जब लायक ला | ये दृश्श मरियं रयचक्क॑ सयलसत्य ॥ करेजेण 
सम्मा वि य सुर | सुरायसरग रहियाणं १ 

बनहत कास्मा की. दि को का इन नव की कहा है। चुद नमक सब व्यंजनों को शुद्ध कर देता है, सुस्वाद बना देता है; 
वेसे ही समस्त शास्त्रों की शुद्धि का के नयचक्र को कहा है । 
के ज्ञान से रहित जीवों के लिए सम्यकश्रुत भी मिथ्या हो जाता है ।” 

०-३ ईन्किपी04० 

3 झ्ुतभवनदोषक नयचक्र, पृष्ठ २६ 
$ द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्त, गाथा ४१९ 

3 वही, गाथा ४१७ 
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स्थादुपद से मुद्रित परमागमरूप श्रतज्ञान के भेद नय हैं। यद्यपि 
श्रुतज्ञान एक प्रमाण है तथापि उसके भेद नय हैं। इसी कारण श्रतज्ञान के 
विकल्प को नय कहा गया है । ज्ञाता के गभिप्राय को भी नय कहा जाता 
है। प्रमाण सर्वग्राही होता है और नय प्रंशग्राही; तथा नय प्रमाण द्वारा 
प्रकाशित पदार्थ के एक ग्रंश को अपना विषय बनाता है। 

आलापपद्धति' में नय का स्वरूप इस प्रकार स्पष्ट किया गया है :- 

मान व्यय ला मय" ला पकसयों वा, आर गु ग्रहीतार्थकांशी नयः अुतविकल्पों था, ज्ञातुर॒मि- 
_ प्रायो वा नयः । नाना स्वभावेम्यों व्यावत्य एकस्मिन् स्वभावे वस्तु नर्या 

प्राषयतीति वा नयः। 
प्रमाण के द्वारा ग्रहीत वस्तु के एक अ्रंश को ग्रहण करने का ताम 

तय है श्रथवा श्रुतज्ञान का विकल्प तय है अथवा ज्ञाता का प्रभिप्राय नय 
है प्रथवा ताना स्वभावों से वस्तु को पृथक करके जो एकस्वभाव में वस्तु 
को स्थापित करता है, वह नय है ।” 

भ्रनन्त धर्मात्मक होने से वस्तु बड़ी जटिल है। उसको जाना जा 
सकता है, पर कहना कठिन है। ग्रतः उसके एक-एक धर्म का ऋ्रमपृर्वंक 
निरूपण किया जाता है। कौन धर्म पहिले और कौन धर्म बाद में कहा 
जाय - इसका कोई नियम नहीं है । 

भ्रत: ज्ञानी वक्ता भपने अभिप्रायानुसार जब एक धर्म का कथन 
करता है तब कथत में वह धर्म मुख्य भर भ्रन्य धर्म गौण रहते हैं । 

इस भ्रपेक्षा से ज्ञाता के प्रभिप्राय को नय कहा जाता है। 
'तिलोयपण्णत्ति' में कहा है :- 

“खाएं होदि प्रमाण राप्रो वि खादुत्स हिदियमावत्यों "मेन शो 
सम्यरज्ञान को प्रमाण और ज्ञाता के श्रनभ्िश्राय को नय कहा 

जाता है।' 
कहीं-कहीं वक्तां के प्नभिप्राय को नय कहा गया है ।* 

१ तिलोगपण्शात्ति, प्र० १, गाथा ८रे 
3 स्थाद्ादमंजरी, श्लोक २८ की टीका 
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मुख्य धर्म को विवक्षित घर्मं भौर गौण.धर्मं को भ्रविवक्षित धर्म 
कहते हैं। पर ध्यान रहे नयों के कथन में अरविवक्षित धर्मों की गौराता 
ही भपेक्षित है, निधेध नहीं । निवैध भपेक्षित होने पर वह नय नहीं रह _ 
पावेगा, नयाभास हो जावेगा । 

'प्रमेयकमलमातेंण्ड' में नय की परिभाषा में भ्रनिराकृत प्रतिपक्ष 
विशेषण डालकर 'गौण' शब्द का भाव अत्यन्त सफलतापूर्वक स्पष्ट कर 
दिया गया है । झाशय यह है कि जिन धर्मों को प्रतिपक्ष मानकर गौरा 
किया गया है उनका निराकरण नहीं किया गया है,अंपितु उनके संबंध 
में मौन रखा गया है।] उनका विधि-निषेध कुछ भी नहीं किया गया 

हे, उन कज्मार की वर्मा एव प्रगान ह; स्थासप (६ - 
मातंण्डकार को प इस प्रकार है :- 

तत्सी बस का निराकरण न कर पर वस्ठ के मर 0) 
तपक्षी धर्मों का निराकरण न करते हुए वस्तु के अंश को ग्रहरा 

करने वाला ज्ञाता का अभिप्राय नय है। 
यह मुख्यता और गौणता वस्तु में विद्यमान धर्मों की श्रपेक्षा नहीं, 

भ्रपितु वक्ता की इच्छानुसार होती है। विवक्षा-प्रविवक्षा, वाणी के भेद 
हैं, वस्तु के नहीं । वस्तु में तो सभी धर्म प्रतिसमय अ्रपनी पूर्ण हैसियत से 
विद्यमान रहते हैं, उनमें मुख्य-गौण का कोई प्रश्न ही नहीं है- क्योंकि 
वस्तु में तो श्रनन्त गुणों को ही नहीं, परस्पर त्रिरोधी प्रतीत होनेवाले 
प्रनन््त धर्म-युगलों को भी अपने में धारण करने की शक्ति है । बे तो वस्तु 
में अनादिकाल से हैं और अनन्तकाल तक रहेंगे भी । उनको एक साथ 
कहने की सामथ्यें वाणी में न होने के कारण वाणी में विवक्षा-प्रविवक्षा, 
श्र मुख्य-गौण का भेद पाया जाता है। 

इस कारण ही (वक्त) के भ्रभिप्राय को नय कहा गया है। परत 
नय ज्ञानात्मक भी होते हैं श्लौर वचनात्मक भी । जहाँ ज्ञानात्मक 

#गेकित हो जही बता के प्रधान को जब कहा बात है लग: भ्रपेक्षित हों वहाँ ज्ञाता के अ्रभिप्राय को, और जहाँ वचनात्मक_नूय॒ 
अपेक्षित हों वहाँ वक्ता के भ्रभिष्राय को नय कहा जाता हैं। + ज॑व्य ८ 

.. तथा नये सम्यकश्रुतज्ञान के भेद होने से उनका वक्ता भी ज्ञानी 
होना झावश्यक है । ग्रतः ज्ञानी वक्ता के प्रभिप्राय को नय कहा जाता है । 
इसलिए चाहे ज्ञाता के झ्भिप्राय को नय कहो, चाहे वक्ता के भ्रभिप्राय को 
नय कहो - एक ही बात है । 

१ प्रमेयकमलमातंण्ड, पृष्ठ ६७६ 
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यहाँ एक प्रश्न संभव है कि जब नव श्रतज्ञान के भेद हैं तो फिर 
दे वचनात्मक कंसे हो सकते हैं ? 

श्रत को भी द्रव्यश्रुत और भावश्ुत के भेद से दो प्रकार का माना) 
गया है। आचार्य समन्तभद्र ने श्रुतज्ञान को स्थाद्वाद शब्द से भी अभिहित ' 
किया है।'* का 

मति भादि पाँच ज्ञानों में नय श्रुतज्ञान में और प्रत्यक्ष, स्मृति झादि 
प्रमाणों में श्रागमप्रमाण में ग्राते हैं । प्रायम को द्रव्यश्रुत भी कहते हैं 

द्रव्यश्रुत और भावश्रुत के समान नयों के भी द्रव्यनय शौर भावनय - 
ऐसे दो भेद किये गए हैं । 

पंचाध्यायीकार लिखते हैं :- 
“द्रव्यमयों भावनय: स्थादिति भेदाद् द्विया थे सो5षि यथा। 
पौद्गलिकः किल शबुदो द्रव्य भावश्च चिदिति जीव गुखः ३३९ 
यह नय द्वव्यनय भ्रौर भावनय के भेद से दो प्रकार का है। पौदग- 

लिक शब्द द्वव्यनय हैं भ्रौर जीव का चेतन्यगुण भावनय है । 
भरत: नयों के वचनात्मक होने में कोई विरोध नहीं है । 

न्यायशास्त्र के प्रतिष्ठापक झाचाये प्रकलंकदेव नय को प्रमाण से 
प्रकाशित पदार्थ को प्रकाशित करने वाला बताते हैं :-- 

“प्रभारप्रकाशितार्थ विशेष प्ररूषको नय: ।* 
प्रमाण द्वारा प्रकाशित पदार्थ का विशेष निरूपण करनेवाला नय है। 

नयचक्रकार माइल्लघवल भी लिखते हैं :- 

“राणासहावभरियं बत्यु गहिऊर त॑ पमारोण । 
एयंतरणासराट्ट पच्छा रायजुजरां कुराह ॥ ४ 

प्रनेक स्वभावों से परिपूर्ण वस्तु को प्रमाण के द्वारा ग्रहण करके 
तत्पश्चातू एकास्तवाद का नाश करने के लिए नयों की योजना करनी 
चाहिए ।” 

धवेलाकार तो नयों की उत्पत्ति ही प्रमाण से मानते हैं। भपनी 
बात सिद्ध करते हुये वे लिखते हैं :- 

१ झाप्तमीमांसा, श्लोक १०५ 
है प्ंचाध्यायी पूर्वाद्ष, श्लोक ५०५ 
3 तस्वायथेराजवातिक, भ्र० १, सूत्र ३३ 
४ द्रब्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र, गाथा १७२ 
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_पमाखादो खयारामुप्प्ती,...: 
झअरावगयहु गुणप्पहास्यभावाहिप्पायाणुप्पसीदो ।* रद 

“प्रमाण से नयों की उत्पत्ति होती है, क्योंकि वस्तु के भ्रशञात हो 
पर, उसमें गौराता श्रौर मुख्यता का ब्रभिप्राय नहीं बनता ।” 

द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र' में नय की परिभाषा इसप्रकार दी 
गई है :- 

“जं जारीरण वियप्पं सुवासयं वत्थुश्रंस संगहरां । 
त॑ इह खयं पउत्त राणी पुण तेण शाणेख ॥१७३॥ 

श्रतज्ञान का ग्राश्य लिये हुए ज्ञानी का जो विकल्प वस्तु के अंश 
को प्रहएा करता है, उसे नय कहते हैं। और उस ज्ञान से जो युक्त होता 
है, वह ज्ञानी है ।” 

अन्य बातें सामान्य होने पर भी इसमें यह विशेषता है कि एक 
श्लोर तो ज्ञानी के विकल्प को नय कहा गया है और दूसरी झोर नय-ज्ञान 
से युक्त श्रात्मा को ज्ञानी माना गया है । 

इसका मूलभाव यही प्रतीत होता है कि वे इस बात पर बल देना 
चाहते हैं कि सम्यक्नय ही नय हैं श्रौर वह नय ज्ञानी के ही होते हैं, भ्ज्ञानी 
के नहीं । भ्ज्ञानी के नय नय नहीं, नयाभास हैं । 

यद्यपि वस्तु श्रनन्त धर्मात्मक है, तथापि नय उसके किश्ली एक धरम 
को ही अपना विषय बनाता है। जिस धर्म को वह विषय बनाता है, वह 
मुख्य और भ्रन्य धर्म गौण रहते हैं । 

'कार्तिकेयानुप्रेक्षा' में स्पष्ट लिखा है :- 
“णाणाधम्मजुर्द पि य एयं धम्मं पि बुच्चदे प्रत्यं । 
तस्सेय विवक्खादों रत्यथि विवकक्खा हु सेसारं।॥॥९ 

यद्यपि पदार्थ नाना धर्मों से युक्त होता है तथापि नय उसके एक 
धर्म को ही कहता है, क्योंकि उस समय उस धर्म की ही विवक्षा रहती है, 
शेष धर्मों की नहीं ।” 

वस्तु में भ्रनन््त धम ही नहीं, अ्रपितु परस्पर विरुद्ध प्रतीत होनेवाले 
झनन्त धर्म-युगल भी हैं। परस्पर विरुद्ध प्रतीत होनेवाले दो धर्मों में से 

) घवला पु० €, ख़ण्ड ४, भाग १, सूत्र ४७, पृष्ठ २४० [ जैनेन्द्र सिद्धाल्तकोश, 
भाग २, पृष्ठ २१२५] 

२ कातिकेयानुप्रेक्षा, गाघा २६४ 
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एक घम्म को ही नय विषय करता है - इस तथ्य को ध्यान में रखकर 
पंचाध्यायीकार नय की चर्चा इसप्रकार करते हैं :- 

“इल्युकलक्षणेडस्सिनू. जिरद्धधभद्यात्मके. तस््वे । 
तत्राप्यन्यतरस्य स्थादिह धर्मस्य वाचकश्य नथः ॥* 

जिसका लक्षण कहा गया है ऐसे दो विरुद्ध धर्मवाले तत्त्व में किसी 
एक धर्म का वाचक नय होता है ।” 

इन सब बातों को धवलाकार ने और भी अधिक स्पष्ट करने का 
यत्न किया है, जो कि इसप्रकार है :- 

“को नयो नाम ? 

ज्ञातुरभिप्रायो नयः । 
ध्रभिप्राय इत्यस्य कोष: ? 

प्रमारापरिग्रहीतार्थेकदेशवस्त्वध्यवसाय: प्रभिभ्रायः । युक्तित: 
प्रमाणात् अर्थपरिग्रहः व्रव्यपर्याययो रन्यतरस्व श्रर्थे इंति परिप्रहो वा नयः । 
प्रसारोन परिच्छिन्नस्य बस्तुनः द्रव्ये पर्याये बा वस्त्वध्यकसायों नथ इति 
यावत् ।* " 

प्रश्न :-नय किसे कहते हैं ? 

उत्तर :- ज्ञाता के अभिप्राय को नय कहते हैं । 

प्रश्व :- प्रभिप्राय इसका क्या श्रर्थ है ? 

उत्तर :- प्रमाण से गृहीत वस्तु के एकदेश में वस्तु का निश्चय ही 
प्रभिप्राय है। युक्ति अर्थात् प्रमाण से अर्थ ग्रहएा करने श्रथवा द्रव्य और 
पर्यायों में से किसी एक को ग्रहण करने का नाम नय है। अथवा प्रमाण 
से जानी हुई वस्तु के द्रव्य प्रथवा पर्याय में अर्थात् सामान्य या विशेष में 
वस्तु के निश्चय को नय कहते हैं, ऐसा अ्रभिप्राय है 

नयों का कथन सापेक्ष ही होता है, निरपेक्ष नहीं; क्योंकि वे वस्तु 
के अंशनिरूपक हैं। नयों के कथन के साथ यदि प्रपेक्षा न लगाई जावे तो 
जो बात वस्तु के अंश के बारे में कही जा रही है, उसे सम्पूर्ण वस्तु के 
बारे में सम क लिया जा सकता है, जो कि सत्य नहीं होगा । जेसे हम कहें 
श्ात्मा अ्रनित्य है'; यह कथन पर्याय की भ्रपेक्षा तो सत्य है, पर यदि इसे 

१ पंचाध्यायी पूर्वाद्ध, श्लोक ६०४ 
३ जैनेन्द्र स्िद्धान्तकोश, भाग २, पृष्ठ ५१३ 
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द्रब्य-पर्यायात्मक आात्मवस्तु के बारे में समक लिया जाय तो सत्य नहीं 
होगा, क्योंकि द्रव्य-पर्यायात्मक झात्मवस्तु तो नित्यानित्यात्मक है | 

इसीलिए कहा है :- 
“निरपेक्षा नया मिश्या सापेक्षा बस्तुतेयकूत् ॥॥१ 

निरपेक्ष नय मिथ्या होते हैं और सापेक्ष नय सम्यक् व सार्थक 
होते हैँ | १९ 

और भी - 
लय बा सो वो गनन हो है धार मत या शिखेक्खा ते वि की गति ।* 
वे नय सापेक्ष हों तो सुनय होते हैं प्रौर निरपेक्ष हों तो दुनंय होते हैं।' 
और भी अनेक शास्त्रों में नयों की विभिन्न परिभाषाएं प्राप्त होती 

हैं। उन सबको यहाँ देने की ग्रावश्यकता नहीं है, क्योंकि उनमें वे ही बातें 
हैं जो कि समग्ररूप से उक्त कथनों में श्रा जाती हैं। 

उक्त समस्त कथनों पर गम्भीरतापूवेंक विचार करने पर 
निम्नानुसार तथ्य प्रतिफलित होते हैं :- 
१. नय स्थाद्वादरूप सम्यकश्ुतज्ञान के श्रंश हैं । 
२. नयों की प्रवृत्ति प्रमाण द्वारा जाने हुए पदार्थ के एक अंश में होती है । 
३. अनन्त धर्मात्मक पदार्थ के कोई एक धरम को अभ्रथवा परस्पर विरुद्ध 

प्रतीत होने वाले धर्म-युगलों में से कोई एक धर्म को नेब अपना 
विषय बनाता है। 

४. वस्तु के किस धर्म को विषय बनाया जाये, यह ज्ञानी वक्ता के 
अभिप्राय पर निर्भर करता है । 

. नय ज्ञानी के ही होते हैं । 
. ज्ञानी वक्ता जिसको विषय बनाता है, उसे विवक्षित कहते हैं । 

७. नयों के कथन में विवक्षित धर्म मुख्य होता है और श्रन्य घर्मं गौण 
रहते हैं । पा 

८. नय गौरा धर्मों का निराकरण नहीं करता, मात्र उनके सम्बन्ध 
में मौन रहता है। 

€. नय ज्ञानात्मक भी होते हैं श्रौर वचनात्मक भी । 
१०. सापेक्ष नय ही सम्यकनय होते हैं, निरपेक्ष नहीं । 

जिन नयों के प्रयोग में उक्त तथ्य न पाये जावें, वस्तुत: वे नयथ नहीं 
हैं; नयाभास हैं। 2७३: 

१ आाचाये समन्तभद्र : श्राप्तममीमांसा, कारिका १०८ 
* कार्तिकेयानुप्रेक्षा, गाथा २६६ 

4 अद 



जज 5 है| &ख्य गण कक्ष उेण ऐोकन हि 
आर एव; हक काष्णड कम <ऊेशाष ३) कामेट्र लदझोकर् एक मा दाएलायन व्यबद्वर 

३] लीन: प्मपू हें प्रामामि कर ३ व करण किस/ वदाप्प् नाासपीो की प्रामाणितता 
 उस्वहूप के भ्रधिगम एवं प्रतिपादन में नयों का प्रयोग जैनदर्शन की मौलिक विशेषता है । प्रन्य दर्शनों में नय नाम की कोई चीज ही नहीं है; सत्र प्रमाण की ही चर्चा है। 
जैनदर्शन में तत्त्वा्थों के भधिगम के उपायों की चर्चा में प्रमाण भ्ौर नय - दोनों का समानरूप से उल्लेख है ।' 
अत: यह प्रश्न भी उठाया जाता है कि नय प्रमाण हैं या भ्रप्रमाण । यदि प्रप्रमाणा हैं तो उनके प्रयोग से क्या लाभ है ? और यदि प्रमाण हैं ते प्रमाण से भिन्न हैं या अभिन्न । यदि ग्रम्रिन्न हैं तो फिर उनके ग्रलग की आवश्यकता नहीं श्रौर भिन्न हैं तो फिर नय प्रमाण कंसे हो सकते हैं, अ्रप्रमाणा ही रहे । 
इस प्रश्न का उत्तर ग्राचाये विद्यानन्दि इसप्रकार देते हैं :- “ताप्रमारं प्रभार वा नयो शानात्मकों मतः । स्ात्पमाणकरदेशस्तु सर्वथाप्यविरोधतः ३९ गय न तो भ्रप्रमाण है भौर न प्रमाण है, किन्तु ज्ञानात्मक है; भरत: श्रमारा का एकदेश है - इसमें किसी प्रकार का विरोध नहीं है ।” इसी बात को स्पष्ट करते हुए सिद्धान्ताचार्य पं७ केलाशचन्द्रजी लिखते हैं :- 

“शंकाकार कहता है कि यदि नय प्रमाण से भिन्न है तो चह् 
प्रअमाण ही हुआ क्योंकि प्रमाण से सिन्न अ्रप्रमाण ही होता है। एक ज्ञान अ्मारा भी न हो और अभ्रमाख भी न हो, ऐसा तो सम्भव नहीं है क्योंकि प्रमाण ने मानने पर प्रनिवाय॑ है और न भानने पर प्रभाखता प्रनिवाय॑ है - दूसरी कोई गति नहीं है । ) 'प्रमाशनरवरधिगमः' ; तत्त्वाधंसूत्र, भ्र० १, सूत्र ६ * तत्त्वाश्तोकवातिक : नयविवरण, श्लोक १० 
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इसका उत्तर देते हुए ग्रंथकार कहते हैं कि प्रमाणता और अप्रमाणता 
के सिवाय भी एक तीसरी गति है, वह है प्रमाणेकदेशता - प्रमाण को 
एकदेशपना । प्रमाण का एकदेश न तो प्रमाण ही है क्योंकि प्रमाण का 
एकदेश प्रमाण से सर्वथा श्रभिन्न भी नहीं है; भ्रौर न प्रप्रमाण ही है क्योंकि 
प्रमाण का एकदेश प्रमाण से स्वंधा भिन्न भी नहीं है। देश और देशी में 
कर्थ॑चित् भेद माना गया है ।/* 

'इलोकवातिक' में इस पर विस्तार से प्रकाश डाला है, वह इस- 
प्रकार है :- 

“स्वार्थ निश्चायकस्वेन प्रमाण नय हत्यसत् । 
स्वार्यकदेशनिर्णोतिलक्षणो हि नयः स्मृतः ॥।४॥॥ 
ताय॑ वस्तु न चावस्तु वस्त्वंश: कथ्यते यत: । 
नाससुद्र: ससुद्रो था समुद्रांशों यथोच्यते ॥॥५॥॥ 

तन्मात्रस्य समुद्रत्वे शेषांशस्थाससुद्रता । 
समुद्रबहुता वा स्थात्तत्त्वे क्वाउस्तु समुद्रवत् ।।६॥। 

यथांशिनि प्रवत्तस्य शानस्येष्टा प्रमाणता। 
ल्थाशेष्वपि किन्न स्थादिति मानात्मको नय: ।॥७॥॥ 

तन्लांशिन्यपि निःशेषधर्मारणां गुणतागतों। 
व्रव्याथिकनयस्येथ. व्यापारास्मुख्यरूपत: ।८।। 
धर्मंधमिसमृहस्य॒ प्राधान्यापंणया विद: । 
प्रमाशत्वेत निर्णीते: प्रभाशादपरों नयः ॥॥६॥।* 

स्व और अर्थ का निश्चायक होने से नय प्रमाण ही है - ऐसा कहना 
ठीक नहीं है क्योंकि स्व और श्रर्थ के एकदेश को जानना नय का 
लक्षण है ।।४।। 

वस्तु का एकदेश न तो वस्तु है भर न अवस्तु है। जैसे - समुद्र के 
भ्रंश को न तो समुद्र कहा जाता है और न असमुद्र कहा जाता है। यदि 
समुद्र का एक अंश समुद्र है तो शेष अंश अ्समुद्र हो जायेगा शौर यदि 
समुद्र का प्रत्येक प्रंश समुद्र है तो बहुत से समुद्र हो जायेंगे भ्रौर ऐसी 
स्थिति में समुद्र का ज्ञान कहाँ हो सकता है ? ॥॥५-६।। 

) द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र, पृष्ठ २३१-२३२, श्लोक १० की व्याख्या 

$ तत्त्वार्थश्लोकवारतिक : सयविवरण, श्लोक ४-६ 
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. 'जेसे प्रंशी वस्तु में प्रवत्ति करने वाले ज्ञान को, प्रमाण माना जाता ' 
है वेसे ही वस्तु के भ्रृश में प्रवृत्ति करने वाले श्रर्थात् जाननेवाले नय को 
प्रमाण क्यों नहीं माना जाता; झतः: नय प्रमाणास्वरूप ही है ।॥७॥। 

उक्त ग्राशंका ठीक नहीं है, क्योंकि जिस अ्रंशी या धर्मी में उसके 
सब अंश या धर्म गौण हो जाते हैं उस अभ्रंशी में मुख्यरूप से द्रव्याथिकनय 
की ही प्रवृत्ति होती है अर्थात् ऐसा श्रंशी द्रव्याथिकनय का विषय है, भत: 
उसका ज्ञान नय है। और धर्म तथा धर्मी के समूहरूप वस्तु के धर्मों श्रौर 
धर्मी दोनों को प्रधानरूप से जानने वाले ज्ञान को प्रमाण कहते हैं । 

झ्रतः नय प्रमाण से भिन्न है ।।८५-६।॥।” 
प्रमाण और नय का अन्तर स्पष्ट करते हुए धवलाकार लिखते हैं :- 
“के घन प्रमारं नयः, तस्यानेकान्तविषयत्वात् । न नयः प्रमाणं, 

तस्येकान्तविषयत्वात् ।* 
प्रमाण नय नहीं हो सकता, क्योंकि उसका विषय गनेकान्त भ्रर्थात् 

अनेक धर्मात्मक वस्तु है। श्रौर न नय प्रमाण हो सकता है, क्योंकि उसका 
विषय एकान्त श्रर्थात् भ्ननन््त घ॒र्मात्मक बस्तु का एक अंश (धर्म ) है ।” 

प्रमाणशास्त्र के विशेषज्ञ ग्राचार्य भ्रकलंकदेव तो नय को सम्यक्- 
एकान्त और प्रमाण को सम्यक्-प्रनेकान्त घोषित करते हुए लिखते हैं :- 

“सम्यगेकान्तो नय इत्युच्यते । सस्यगनेकान्त: प्रमाणम्। नयापंरा- 
देकान्तो सवति एकनिश्चयप्रवरात्वात्, प्रमाणापंणादनेकान्तो सबति 
अझनेकनिश्वयाधिकर रपत्वात् ।९ 

सम्यगेकान्त नय कहलाता है और सम्यगनेकान्त प्रमाए । नयविवक्षा 
वस्तु के एक धर्म का निश्चय करानेवाली होने से एकान्त है और प्रमाण- 
विवक्षा वस्तु के अनेक धर्मों की निश्चयस्वरूप होने के कारण भ्रनेकान्त है। 

प्रमाण सर्वे-नयरूप होता है, क्योंकि नयवाक्यों में 'स्थात्” शब्द 
लगाकर बोलने को प्रमाण कहते हैं |? अस्तित्वादि जितने भी वस्तु के 
निज स्वभाव हैं, उन सबको अथवा विरोधी धर्मों को युगपत् ग्रहरा करने- 
वाला प्रमाण है भ्रौर उन्हें गौरणा-मुख्य भाव से ग्रहण वाला नय है ।* 

) जैनेन्द्र सिद्धान्तकोश, भाग रे, पृष्ठ ५१६ 
* तत्त्वार्थराजवातिक, भ्र० १, सूत्र ६ 

3 स्याह्मादमंजरी, श्लोक २८, पृष्ठ ३२१ 

४ वृह्नयचक्र (देवसेनकृत), गाथा ७१ 
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प्रमाण झौर नय को उदाहरण सहित स्पष्ट करते हुए पंचाध्यायी 
कार लिखते हैं :- 

“तसर्वसनिर्वेचनीयं. शुद्धव्र्याथिकस्यथ सतम् । 
गुरएपयेयवरद्दरव्यं पर्यायाथिकलयस्थ पक्षोध्यम् 
यविदसनिवंचनीय गुरपर्ययवत्तदेव नास्त्यन्यत् । 
गुणपर्ययवद्धदिदं तदेव तस््थं तथा प्रसाणमिति ॥॥* 

तत्व झनिवेचनीय है - यह शुद्धद्रव्याथिकनय का पक्ष है। द्रव्य 
गुरापर्यायवान है'- यह पर्यायाथिकनय का पक्ष है। शौर 'जो यह 
झनिवेचनीय है वही गुरणपर्यायवान है, कोई भ्रन्य नहीं; और जो यह 
गुरापर्यायवान है वही तत्त्व है' - ऐसा प्रमाण का पक्ष है ।” 

यद्यपि इसप्रकार हम देखते हैं कि नय प्रमाण से भिन्न है, तथापि 
उसकी प्रामाणिकता में कोई संदेह की गुंजाइश नहीं है। वस्तुस्वरूप के 
प्रतिपादन में वह प्रमाण के समान ही प्रमाण (प्रामाणिक) है| 

जैनदशेन की इस अनुपम कथनशेली को भ्रप्रमाण समभकर उपेक्षा 
करना उचित नहीं है, अपितु इसे भलीभाँति समभकर इस शैली में 
प्रतिपादित जिनागम और जिन-अध्यात्म का रहस्य समभने का सफल यत्न 
किया जाना चाहिए | जेसा कि पहले कहा जा चुका है कि इसके जाने 
बिना जैनदर्शन का मर्म समझ पाना तो बहुत दूर, उसमें प्रवेश भी संभव 
नहीं है । 

) पंचाध्यायी पूर्वार्द, गाथा ७४७-७४८ 



मलनय : कितने ? 
जिनागम में विशिन्न स्थानों पर विशभिज्न श्रपेक्षात्रों को ध्यान में 

रखकर नयों के भेद-प्रभेदों का वर्गीकरण विभिन्न रूपों में किया भया है | 
यदि एक स्थान पर दो नयों की चर्चा है तो दूसरी जगह तीन प्रकार के 
नयों का उल्लेख मिलता है। इसीप्रकार यदि तत्त्वार्थमृत्र में सात नयों 
की बात आती है' तो प्रवचनसार में ४७ नय बताये गए हैं ।* 

गोम्मटसार' व 'प्न्मतितकं॑' में तो यहाँ तक लिखा है :- 

“जाबदिया बयणवहा ताबदिया चेव होंति नयवादा ।३ 

जितने वचत-विकल्प हैं, उतने ही नयवाद हैं प्रर्थात् नय के भेद हैं ।” 

एलोकवार्तिक' के “नयविवरण' में श्लोक १७ से १९ तक भ्ाचार्य 
विद्यानन्दि लिखते हैं कि नय सामान्य से एक, विशेष में - संक्षेप में दो, 
विस्तार से सात, भौर श्रति विस्तार से संख्यातभेद वाले हैं । 

धवलाकार कहते हैं कि भ्रवान्तर भेदों की भ्रपेक्षा नय भ्रसंख्य प्रकार 
के हैं। उतका मूल कथन इसप्रकार है :- 

/एवमेते संकेपेण तथा: सप्तविधा:, प्रवास्तर सेदेन पुनरसंल्येया: ।४ 

' इसतरह् संक्षेप में लय सात प्रकार के हैं भ्रौर भवान्तर भेदों से 
प्रसंस्यात प्रकार के समझता चाहिए।” 

सवर्धिसिद्धि' के प्रनुसार नय भनन््त भी हो सकते हैं, क्योंकि प्रत्येक 
वस्तु की शक्तियाँ प्रनस्त हैं, भरत: प्रत्येक शक्ति की भ्रपेक्षा भेद को प्राप्त 
होकर नय भ्रनन्त-विकल्परूप हो जाते हैं ।* 

) तत्त्वार्थसृत्र, भ्र० १, सूत्र ३३ 

ह प्रव॑नसार, परिशिष्ट 

3 (क) गोम्मटसार कर्मकाण्ड, गाया ८६४ 
(ख़) सन्मतितक, का० ३, गाथा ४७ 

४ धवला, पु० १, खंड १, भाग (, सूत्र १, पृष्ठ ६१ 
* सर्वार्थसिद्धि, भ्र० १, सूत्र ३३ की टीका, पृष्ठ १०२ 
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प्रवचनसार में भी अ्रनन्त नयों की चर्चा है।' । 
नयचक्र भी उतना ही जटिल है जितनी कि उसकी विषयभूत 

अनन्तधर्मात्मक वस्तु । विस्तार ती बहुत है, किस्तु ब्रबचक्र और झालाप- 
पद्धति में मूलनयों की चर्चा इसप्रकार की गई है :- 

/“निच्छपंषवहा रणया मुलिसमेया रायाण सय्वाणं । 
णिच्छुयसाहणहेझ पज्ञयदव्वत्थियं मुणह ॥* 

सर्वनयों के मूल निश्चय श्रौर व्यवहार -ये दो नय हैं। द्र्याथिक 
व पर्यायाथिक - ये दोनों निश्चय व्यवहार के हेतु हैं । 

उक्त छन्द का भ्रर्थ इसप्रकार भी किया गया है :- 
“नयों के मुलभूत निश्चय भ्ौर व्यवहार दो भेद माने गये हैं, उसमें 

निएचयनय तो द्रव्याश्वित है श्रौर व्यवहारनय पर्यायाश्रित है, ऐसा समभना 
चाहिए ।३ 

नयचक्र के उक्त कथन में जहाँ एक झ्लोर निश्चय श्रौर व्यवहार को 
मूलनय कहा गया है, वहीं दूसरी शोर उसी नयचतक्र में द्रव्याथिकं श्रौर 
पर्यायाथिक नयों को मूलनय बताया गया है । 

द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयों को मूलनय बताने वाली गाथा 
इसप्रकार है :- 

“दो चेव य मुलणया, मरिया वव्वत्यथ पज्जयत्थगया । 
प्रण्णे श्रसंससंला ते तब्मेया.मुखेयब्वा १5 

द्रव्याथिक झौर पर्यायाथिक-ये दो ही मूलनय कहे हैं, भ्रन्य 
प्रसंख्यात-संख्या को लिए इनके ही भेद जानना चाहिए ।” 

इसप्रकार दो दृष्टियाँ सामने झ्ाती हैं। एक निश्चय-ध्यवहार को 
मूलनय बताने वाली भौर दूसरी द्वव्याथिक-पर्यायाथिक नयों को मूलनय 
बताने वाली । 

दोनों दृष्टियों में समन्वय की चर्चा भी हुई है। 

3 प्रवचनसार, परिशिष्ट 
* (क) द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र, गाथा श्ष्र 

(ख) अ्रालापपद्धति, गाथा ३ 
3 श्राचार्य शिवसागर स्मृति ग्रंथ, पृष्ठ ५६१ 
४ द्वब्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र, गाधां ह८३ 
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पंचाध्यमीकार ने व्यवहार और पर्यामाथिक बय को कथ्रंचित् एक 
बताते हुए कहा है :- 

“पर्याधाथिक भय इति यदि था व्यवहार एवं नामेति । 
एकार्थों यस्मादिह सर्वोष्प्युषधार सात्र: स्थात् ॥* 

पर्यायाथिक कहो या व्यवहा रनय - इन दोनों का एक ही भ्रर्थ है, 
क्योंकि इस नय के विषय में जितना भी व्यवहार होता है, वह 
उपचारमात्र है ।” 

नयचक्र की गाथा १८२ का दूसरे प्रकार से किया गया उक्त अर्थ 
भी दोनों में समन्वय का ही प्रयास लगता है । 

यद्यपि निश्चयनय को द्रव्याश्रित एवं व्यवहारनय को पर्यायाश्रित 
बताकर दोनों प्रकार के मूलनयों में समन्वय का प्रयास किया गया है, 
तथापि यह निश्चितरूप से कहाँ जा सकता है कि निश्वय-व्यवहार 
द्रव्याथिक-पर्यायाथिक के पर्यायवांची नहीं हैं । 

नयचतक्र की गाथा १८२ में निश्चय-व्यवहार को स्वनयों का मूल 
बताने के तत्काल बाद गाथा १५३ में द्रब्याथिक-पर्यायाथिक को मूलनय 
बताने से ऐसा लगता है कि ग्रंथकार कुछ विशेष बात कहना चाहते हैं । 
यदि थे निश्चय-व्यवहार और द्रव्याथिक-पर्यायाथिक को पर्यायवाची 
मानते होते तो फिर उन्हें प्रगली ही गाथा में मूलनयों के रूप में उनका 
पृथक् उल्लेख करने की कया प्रावश्यकता थी ? 

इस संदर्भ में गाथा १८२ की दूसरी पंक्ति महत्त्वपूर्ण है, उस पर 
ध्यान दिया जाना चाहिए। उसमें वे द्वव्याथिक-पर्यायाथिक को निश्चय- 
व्यवहार का हेतु कहते हैं। यहाँ साधन शब्द का भ्रर्थ व्यवह्वार किय्रा जा 
रहा है, जो कि अनुचित नहीं है । 

गाथा १८२-१८३ पर ध्यान देने पर ऐसा लगता है कि नथचक्रकार 
निश्चय-व्यवहार को तो मूलनय मानते ही हैं; साथ ही उनके हैतु होने से 
द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयों को भी मूलनय स्वीकार करते हैं । 

यहाँ पर द्रव्याथिकनय निश्चयनय का और पर्यायाथिकनय व्यवहार- 
नय का हेतु है - ऐसा कहने के स्थान पर यह भी कहा जा सकता है कि 

) पंचाध्यामी, भ्र० १, श्लोक ५२१ 
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द्रव्याथिक-पर्यायाथिक दोनों ही नय निश्चय-व्यवहार - दोनों नयों के 
हेतु हैं। जिनागम में समागत अनेक प्रयोगों से हमारी बात सहज सिद्ध 
होती है, क्योंकि द्रव्याथिक के भनेक भेदों को भ्रध्यात्म में व्यवहार कहा 

जाता है तथा पर्यायाथिक के भ्रनेक भेदों का कहीं-कहीं निश्चय के रूप में 
भी कथन भिल जावेगा ! 

वस्तुत: यह दो प्रकार की कथन-पद्धतियों के भेद हैं, इन्हें एक- 

दूसरे से मिलाकर देखने की श्रावश्यकता ही नहीं है । मुख्यतः श्रष्यात्म- 

पद्धति में निश्चय-व्यवहार शैली का प्रयोग होता है और भ्रागम-पद्धति में 
द्रव्याथिक-पर्यायाथिक शैली का प्रयोग देखा जाता है । 

यद्यपि ये दोनों शैलियाँ भिन्न-भिन्न हैं और इनके प्रयोग भी भिन्न- 
भिन्नरूप में होते हैं; तथापि इनके प्रयोगों के बीच कोई विभाजन रेखा 
खींचना संभव नहीं है, क्योंकि श्रागम और अध्यात्म व उनके अ्रम्यासियों 
में भी ऐसा कोई विभाजन नहीं है। ग्रागमाभ्यासी श्रध्यात्मी भी होते हैं, 
इसी प्रकार श्रध्यात्मी भी आगमाभ्यास करते ही हैं। तथा ग्रंथों में भी 
इसप्रकार का कोई पक्का विभाजन नहीं है। आगम ग्रंथों में ्रध्यात्म की 
झौर अध्यात्म ग्रंथों में श्रागम की चर्चा पाई जाती है। 

यद्यपि निश्चय-व्यवहार और द्रव्याथिक-पर्यायाथिक पर्यायवाची 
नहीं हैं; तथापि द्रव्याथिक निश्चयनय के श्र पर्यायाथिक व्यवहारनय के 
कुछ निकट श्रवश्य है । 

उक्त सम्पूर्ण चर्चा के उपरान्त भी यह प्रश्न तो खड़ा ही है कि दो 
मूलनय कौन हैं - निश्चय-व्यवहार या द्रव्याथिक-पर्यायाथिक । 

बहुत-कुछ विचार-विमर्श के बाद यही उचित लगता है कि भश्रध्यात्म- 
शेली के मूलनय निश्चय-व्यवहार हैं भर भ्रागम-शैली के मूलनय द्रब्याथिक- 
पर्यायाथिक हैं । 

श्रालापपद्धति''* में लिखा है :- 
“पुनरप्यध्यात्ममाषया नया उच्चन्ते। तावन्भूलनयों हो विक्षययों- 

व्यवहारश्च । ह 
फिर भी श्रध्यात्म-भाषा के द्वारा नयों का कथन करते हैं । मूलनय 

दो हैं - निश्वय और व्यवहार ।” 

) झ्लालापपद्धति, पृष्ठ २२८ [यह लघुग्रन्थ भारतीय ज्ञानपीठ द्वारा प्रकाशित 'द्रव्य- 
स्वभावप्रकाशक नयचक्र' के श्रंत में मुद्रित है। उक्त पृष्ठ संख्या इस ग्रंथ के 
भनुसार दी गई है। झागे भी इसी प्रति के प्राघार पर पृष्ठ संख्या दी जावेगी । ] 
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इस कथन से भी यहु स्पष्ट प्रतीत होता है कि निश्चय-व्यवहार 
श्रध्यात्म के नय हैं । 

उक्त दोनों दृष्टियों को लक्ष्य में रखकर विचार करने पर मूलनय 
दो-दो के दो युयलों में कुल मिलाकर चार ठहरते हैं :- 

(क) १. निश्चय २. व्यवहार 
(ख) १. द्रव्याथिक २. पर्यायाथिक 

लगता है कि द्रव्याथिक-पर्यायाथिक को निश्चय-व्यवहार का हेतु 
कहकर ग्रंथकार झागम को भश्रध्यात्म का हेतु कहना चाहते हैं। द्रव्याथिक- 
पर्यायाथिक झागम के नय हैं श्रौर निश्चय-व्यवहार श्रध्याश्म के नय हैं; 
अतः यहाँ द्रब्याथिक-पर्यायाथिक को निश्चय-ष्यवहार का हेतु कहने से 
यह सहज ही प्रतिफलित हो जाता है कि आआगम अध्यात्म का हेतु है, कारण 
है, साधन है । 

झ्रात्मा का साक्षात् हित करनेवाला तो भश्रध्यात्म ही है, भ्रागम तो 
उसका सहकारी कारण है- यही बताना उक्त कथन का उद्देश्य भासित 
होता है । 

निष्कर्ष के रूप में कहा जा सकता है कि मूलनय निश्चय-व्यवहार 
ही हैं, द्रव्याथिक-पर्यायाथिक को तो निश्चय-व्यवहार के हेतु होने से 
मूलनय कहा गया है । 

&/७४४४+.४४४५४९५५४७४९४४४१५४७४५४४४७१९७४७४७/४७४७४ ४ 

केईं नर निश्चय से आत्मा को शुद्ध मान, 
हुए हैं स्वच्छंद न पिछानें निज-जुद्धता | 

केई व्यवहार दान, तप, शीलभाव को ही 
आत्मा का हित मान ाड़ें नहीं मुद्धता ॥ 

कैई व्यवहारनय-निश्चय के मारग को, ल् 
मिन्न-मिन्न जानकर करत निज उद्धता। 

जाने जब निःचय के मैद व्यवहार सब, 
कारण को उपचार माने तब बुद्धता ॥५॥ 

- प्राचायकल्प पण्डित भी टोडरमलजी 
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“>०»>>> निरदेचय-व्यवहार : विरोध-परिहार ०००३9 

निश्चय झौर व्यवहारनयों में विषय के भेद से परस्पर 
विरोध है। निश्चवनय का विषय प्रमेद है, व्यवहारनय का 
विषय भेद है । निश्चयनय पूर्रानन्दस्वरूप, एक, श्रख॒ण्ड, अ्भेद 

झ्रात्मा को विषय बनाता है भ्रौर व्यवहारनय वत्तंमानपर्याय, 

राग धादि भेद को विषय बनाता है। इसप्रकार दोनों के 

विषय में प्रन्तर है। निश्चय का विषय द्रव्य है, व्यवहार का 

विदय पर्याय है । इसप्रकार दो नयों का परस्पर विरोध है । 

; 
; 
| 
; इन नयों के विरोध को नाश करनेवाले स्यात्पद से चिह्नित 

; जिनवचन हैं । स्यात्' भ्र्थात् कथड्चितु - किसी एक प्रपेक्षा 

; से। जिनवचनों में प्रयोजनवश द्रव्याथिकनय को मुख्य करके 
निश्चय कहा है तथा पर्यायाथिकनय या श्रशुद्धद्रव्याथिकनय 

को गौरा करके व्यवहार कहा है। पर्याय में जो श्रशुद्धता है, 
बह द्रव्य को ही है; इसप्रकार पर्यायाथिकनय को प्शुद्धव॒व्या थिक- 
नय भी कहा है । 

देखो ! त्रिकाल, ध्र्व, एक, भ्रखण्ड, ज्ञायकमाव को मुख्य 
करके, निश्चय कहकर सत्यार्थ कहा है श्लौर पर्याय को गोण 
करके, व्यवहार कहकर श्रसत्या्थ कहा है । 

इसप्रकार जिनवचन 'स्थात्' पद द्वारा दोनों नयों का 
विरोध मिट॒ते हैं । 

“ झाध्यात्मिक सत्पुरुष श्रो कानजी स्वासो 
[ प्रबचन रत्नाकर भाग १, पृष्ठ १५७० 

इकी/शशीसीशी शक की दर कै कै किए | है है न या सके कर २ फेक रीकक के कक के के कह 



मिश्चय और व्यवहार 
दिगम्बर जैन समाज में निश्चय भर व्यवहार भ्राज के बहुचाचित 

विषय हैं । नयों के नाम पर ग्राज जो भी चर्चा होती है उसमें निश्वय भौर 
व्यवहार हो मुख्य विषय रहते हैं। निश्चय भ्रौर व्यवहार श्राज शास्त्रीय 
चर्चा के ही विषय नहीं रहे हैं, श्रपितु उनके नाम पर पा्टियाँ भी बन गई 
हैं। शिविरों की चर्चा भी आज जन-प्ताधारणश के द्वारा निश्चय भ्ौर 
व्यवहार के नाम से की जाने लगी है। यहां निश्चय बालों का शिविर लगा 
है, वहाँ व्यवहार वालों का - इसप्रकार की चर्चा करते लोग झ्लापको कहीं 
भी मिल जावेंगे । 

इसमें कोई सन्देह नहीं कि जो चर्चा कभी विद्वानों की गोष्ठियों तक 
में न होती थी, वह भ्राज जन-जन की वस्तु बन गई है - इसका एकमात्र 
श्रेय यदि किसी को है तो वह श्री कानजी स्वामी को है, जिन्होंने जनोपयोगी 
जिनागम की इस भ्रदुभुत प्रतिपादन शैली को घर-घर तक पहुँचा दिया है। 

यद्यपि निश्वय-व्यवहार की शैली में निबद्ध जिनागम का प्रध्ययन, 
मनन झौर चर्चा आज सारा समाज करने लगा है, यह एक शुभ लक्षण है; 
तथापि एक प्रशुभं प्रवृत्ति भी इसके साथ पनपने लगी है। वह यह है कि 
यह कलह प्रिय दिभेम्धर जेन समाज पहिले से ही गाँव-गाँव में अपने व्यक्ति- 
गत राम-देषों के कारण गुटों में विभक्त है भौर निरन्तर किसी न किसी 
बात को लेकर लड़ता-कगड़ता रहा है। भ्रब वे ही गुट निश्चय-ब्यवहार के 
नाम पर भी लड़ने-भगड़ने लगे हैं भौर अपनी व्यक्तियत कषायों को 
निश्चय-व्यवहार के नाम से व्यक्त करने लगे हैं तथा कुछ निहित स्वार्थी 
लोग निश्चय-व्यवहार की तात्त्विक चर्चा को सड़कों पर लाकर उत्तेजना 
फेलाकर शअ्रपने स्वार्थ की सिद्धि में संलग्न हो गए हैं । 

जन-सामान्य तो अ्रभी निश्वय-व्यवहार का सही स्वरूप समभ नहीं 
पाया है, भ्रतः उन्हें भड़काने में इन्हें कभी-कभी झौर कहीं-कहीं सफलता 
भी मिल जाती है। समाज में शांति बती रहे ग्यौर निश्चय-व्यवहार शैली 
में निबद्ध जिनागम का मर्म जन-जन तक पहुँच सके, इसके लिए निश्चय- 
व्यवहार नयों का स्वरूप सम्पूर्ण समाज समक्े-यह बहुत जहूरी है। 
जिनागम की यह सर्वाधिक महत्त्वपूर्ण निविवाद प्रतिपादन-शैली व्यक्तिगत 
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स्वार्थों श्रौर सामाजिक राजनीति में उलभकर उपेक्षित न हो जाये - 

तदर्थ जिनागम के परिपेक्ष्य में इसका सप्रमाण गंभीरतम विवेचन 
प्रपेक्षित है। यही कारण है कि यहाँ इस पर बिस्तार से विचार किया 

जा रहा है। 

जिनागम में निश्चय-व्यवहार की अ्रनेक परिभाषाएं प्राप्त 

होती हैं । 
नयचक्रकार माइल्लधवल लिखते हैं :- 

“जो सियभेदुबयारं धम्माण्ण कुराइ एगवरत्थुस्स । 
सो बबहारो भणियो विवरीझो सिच्छुयो होइ ।।* 

जो एक वस्तु के धर्मों में कथंचित् भेद व उपचार करता है, उसे 
व्यवहारनय कहते हैं ग्रौर उससे विपरीत निश्चयनय होता है ।” 

इसी प्रकार का भाव आलापपद्धति में भी व्यक्त किया गया है :- 

“ग्रमेदानुपचा रतया वस्तु निश्चीयत इति मिश्चय: । सेदोपचारतया 
वस्तु व्यवह्ियत इति व्यवहार: । 

प्रभेद भर अ्नुपचा ररूप से वस्तु का निश्चय करना निश्चयनय है 
भ्रौर भेद तथा उपचा ररूप से वस्तु का व्यवहार करना व्यवहारनय है|” 

पंचाध्यायीकार इसी बात को इसप्रकार व्यक्त करते हैं :- 
“लक्षणमेकस्थ सतो यथाकथड्चिद्यणा द्विधाकरणम् । 
व्यवहारस्य तथा स्थात्तदितरथा निश्चयस्य पुनः ॥।९ 

जिसप्रकार एक सत् को जिस किसी प्रकार से विभाग करना व्यवहार- 
नय का लक्षण है, उसीप्रकार इससे उल्टा निश्चयनय का लक्षण है । 

पण्डितप्रवर भ्राशाधरजी लिखते हैं :- 

“कर्त्तद्या वस्तुनो भिन्ना येन निश्चयसिद्धये । 
साध्यन्ते व्यवहारोध्सो निश्चयस्तवभेददुक् ॥।२ 

जो निश्चय की प्राप्ति के लिए कर्त्ता, कम, करण आदि कारकों को 
जीव श्रादि वस्तु से भिन्न बतलाता है, वह व्यवहारनय है तथा अभिन्न 
देखनेवाला निश्चयनय है ।” 

) द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र, गाथा २६४ 
* पंचाध्यायी, भ्र० १, श्लोक ६१४ 
3 झनागारघर्मामृत, श्र० १, शलोक १०२ 

छा ४ 
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इसीप्रकार का भाव नागसेन के तस्वानुशासन में भी व्यक्त किया 
गया है :- 

“झभिन्न कत् कर्मावि विधयों निश्चयों नय: । 
व्यवहारनयों भिन्न कत् कर्मादिगोचर:ः ॥॥ 

जिसका भ्रभिन्न कर्ता-कर्म प्रादि विषय हैं, वह निश्वयनय है और 
जिसका विषय भिन्न कर्ता-कर्म ग्रादि हैं, वह व्यवहारनय है ।” 

आत्मख्याति” में श्राचाये भ्रमुतचन्द्र ने जो परिभाषा दी है, वह 
इसप्रकार है :- 

“श्रात्माशितो निश्चयनय, पराश्चितों व्यवहारनय: ।* 

ग्रात्माश्रित कथन को निश्चय झौर पराश्चित कथन को व्यवहार 
कहंते हैं 7! 

भूतार्थ को निश्चय और अभूतार्थ को व्यवहार कहनेवाले कथन 
भी उपलब्ध होते हैं ।* 

अनेक शास्त्रों का ग्राधार लेकर पण्डितप्रवर टोडरमलजी ने निश्चय- 
व्यवहार का सांगोपांग विवेचन किया है?, जिसका सार इसप्रकार है :- 

(१) सच्चे निरूपण को निश्चय झौर उपचरित निरूपण को 
व्यवहार कहते हैं ।* 

(२) एक ही द्रव्य के भाव को उस रूप ही कहना निश्चयनय है 
झ्ौर उपचार से उक्त द्रव्य के भाव को अन्य द्रव्य के भावस्वरूप कहना 
व्यवहारनय है। जेसे - मिट्टी के घड़े को मिट्टी का कहना निश्चयनय का 
कथन है और घी का संयोग देखकर घी का घड़ा कहना व्यवहारनय का 
कथन है ।* 

(३) जिस द्रव्य की जो परिणति हो, उसे उस ही का कहना 
निश्चयनय है और उसे ही भ्नन्य द्रव्य की कहनेवाला व्यवहारनय है ।५ 

१) समयसार गाथा २७२ की प्ात्मख्याति टीका 

* (क्) समयसार गाया ११ (ख) पुरुषार्थ सिद्ध युपाय, श्लोक ५ 
3 ओोक्षमा्मप्रकाशक, पृष्ठ २४८-२५७ 
४ बही, पृष्ठ २४८-४६ 
* बही, पृष्ठ २४६ 

$ बही, पृष्ठ २५० 
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(४) व्यवहारनय स्वद्रब्य को, परद्रव्प को व उनके भावों को व 
काररा-कार्यादिक को किसी को किसी में मिलाकर निरूपणा करता है तथा 
निश्चयनय उन्हीं को यथावत्रु निरूपण करता है, किस्ली को किसी में नहीं 
मिलाता है।" 

उक्त समस्त परिभाषाग्रों पर ध्यान देने पर निम्नलिखित निष्कर्ष 
न्किलते हैं :- 

५ ठहर. निश्वयतय का विषय अभेद है भौर व्यवहारनय का भेद ।_ 
२. निश्चयनय सच्चा निरूपण करता है औ्रौर व्यवहारनय 

उपचरित । 

३. निश्चयनय सत्यार्थ है श्रौर व्यवहारनय असत्यार्थ । 

४. निएचयनय आत्माश्चित कथन करता है और व्यवहारनय 
पराश्रित । 

५. निश्चयनय श्रसंयोगी कथन करता है और व्यवहा रनय संयोगी । 
६. निश्चयनय जिस द्रव्य का जो भाव या परिणति हो, उसे उसी 

द्रव्य की कहता है; पर व्यवहारनय निमित्तादि की श्रपेक्षा 
लेकर भ्रन्य द्रव्य के भाव या परिणति को भ्रन्य द्रव्य तक की 
कह देता है । 

७. निश्चयनय प्रत्येक द्वव्य का स्वतन्त्र कथन करता है जबकि 
व्यवहार शभ्रनेक द्वव्यों को, उनके भावों, कारशा-क्रार्यादिक को 
भी मिलाकर कथन करता है। 

इसप्रकार हम देखते हैं कि निश्चय और व्यवहार की विषय-वस्तु 
भ्रौर कथनशली में मात्र भेद ही नहीं प्रपितु विरोध दिखाई देता है। 
क्योंकि जिस विषय-वस्तु को निश्चयनय अभेद अखण्ड कहता है, व्यवहार 
उसी में भेद बताने लगता है और जिन दो वस्तुप्रों को व्यवहार एक 
बताता है, निश्चय के अनुसार वे कदापि एक नहीं हो सकती हैं। 

जैसा कि समयसार में कहा है :- 
“बबहारणओरो भासदि जीवो देहो य हवदि खलु एक्को । 
ण॒ दु णिच्छयस्स जीवो देहो य कदा वि एक्कट्टी ॥* 

) मोक्षम्ागरप्रकाशक, पृष्ठ २५१ 
* सम्यसार, गाथा २७ 
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'व्यवहारनय कहता है कि जीव झौर देह एक ही हैं झोर निशएचयनथ 
' कहता है कि जीव और देह कदापि एक नहीं हो सकते ।* 

. यहाँ यह बात ध्यान देने योग्य है कि व्यवहार मात्र एक प्रखण्ड 
वस्तु में भेद ही नहीं करता, अपितु दो भिन्न-भिन्न वस्तुझों में भ्रभेद भी 
स्थापित करता है। इसीप्रकार निश्चय मात्र एक अभ्रखण्ड वस्तु में भेदों का 
निषेध कर अ्रखण्डता की ही स्थापना नहीं करता, अपितु दो भिन्न-भिन्न 
वस्तुभ्रों में व्यवहार द्वारा प्रयोजनवश स्थापित एकता का खेण्डन भी 

_करता है। कम 
इसप्रकार निश्चयनय का काये पर से भिन्नत्व और निज में अभिन्नत्व 

स्थापित करना है तथा व्यवहार का कार्य भ्रभेदवस्तु को भेद करके 
समभाने के साथ-साथ भिन्न-भिन्न वस्तुझों के संयोग व तन्निमित्तक संयोगी- 
भावों का ज्ञान कराना है। यही कारण है कि निश्चययनय का कथन 
स्वाश्रित और व्यवहा रनय का कथन पराश्चित होता है तथा निश्चयनय के 
कथन को सत्यार्थ सच्चा और व्यवहारनय के कथन को प्रसत्याथथे उपचरित 
कहा जाता है । 

उक्त उदाहरण में ही देखिए, जहाँ व्यवहारनय देह श्रौर आत्मा में 
एकत्व स्थापित करता दिखाई दे रहा है, वहीं निश्वयनय उससे स्पष्ट इन्कार 
कर रहा है । कह रहा है कि जीव और देह कदापि एक नहीं हो सकते । 

व्यवहार की दृष्टि संयोग पर है, और निश्चय की दृष्टि ग्रसंयोगी 
तत्त्व पर । 

इसीप्रकार :- 
“बबहारेणुवदिस्सदि राशिस्स चखरिल दंसरां शारतं। 
ख वि णाणं ण चरित्त रा दंसरूं जाख गो सुड्ो ॥* 

ज्ञानी (आत्मा) के चारित्र, दर्शन, ज्ञान यह तीन भाव व्यवहार से 
कहे जाते हैं; निश्चय से ज्ञान भी नहीं है, चारित्र भी नहीं है और दशेन 
भी नहीं है; ज्ञानी तो एक शुद्ध ज्ञायक ही है । 

इसमें व्यवहा रनय ने एक अख्रण्ड झात्मा को ज्ञान, दर्शन, चारित्र 
से भेद करके समभाया है, किन्तु निश्चय ने सब भेदों का निषेघकर झात्मा 
को अ्रभेद ज्ञायक स्थापित किया है। 

१ समयसार, गाया ७ 
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व्यवहारनय ने समयसार की २७वीं गाथा में पर से एकता बताई 
थी ग्रौर ७वीं गाथा में एक भात्मा में भेद किये हैं तथा निश्चयनय ने २७वीं 
गाथा में पर से भिन्नता स्थापित की थी और ७वीं में भेद का निषेध कर 
एकता स्थापित की है ! 

इसप्रकार व्यवहार का कार्य तिज में भेद और पर से श्रभेद करके 

समभकाना है भौर निश्चय का कार्य पर से भेद श्ौर स्व से भ्रभेद करना है । 
यही इनके परस्पर विरोध का रूप है । 

निश्लय-व्यवहार के सम्बन्ध में जो स्थिति उक्त भेदाभेद सम्बन्धी है, 
(दछ स्थिति कर्त्ता-कर्मादि सम्बन्धी भेदाभेद की भी जाननी चाहिए । 

जहाँ एक ओर व्यवहारनय से निम्ित्तादिक की अपेक्षा एक द्रव्य 
को दूसरे द्रव्य का कर्त्तादि कहा जाता है और निश्चय से “मैं ही मेरा 
कर्ता-धर्ता' कहा जाता है| वहीं दूसरी झोर कर्त्तो-कर्म का भेद करना 
ही ध्यवहार है, और इसप्रकार के भेद का निषेध निश्चय का कार्य 
माना गया है । 

इसप्रकार निश्चय का काये अभिन्न कर्त्ा-कर्मादि षघट्कारक के 
साथ-साथ कर्त्ता-कर्म के भेद का निषेध भी है तथा व्यवहार का कार्य जहाँ 
एक ओझोर कर्त्ता-कर्म का भेद करना है, वहीं दूसरी ओर भिन्न-भिन्न द्रब्यों 
के बीच कर्त्ता-कर्म का सम्बन्ध बताना भी है। इन सबका सोदाहरण 
विशेष विस्तार निश्चय-व्यवहार के भेद-प्रभेदों के कथन में यथास्थान 
किया जावेगा । 

इसप्रकार भेदाभद सम्बन्धी निश्चय-व्यवहार में कर्त्ता-कर्मादि 
सम्बन्धी भेदाभेद भी झा जाता है । : 

निश्चय-व्यवहार की परिभाषा में भेदाभेद विशेषणों के साथ 
“उपचार' विशेषरण का भी प्रयोग है । दो द्रव्यों की एकता सम्बन्धी जितने 
भी संयोगी कथन हैं, वे सब उपचरित ही तो हैं । देह और प्लात्मा को 
एक बतानेवाला संयोगी कथन उपचरित व्यवहार ही तो है । एक द्रव्य के 
भाव को दूसरे द्रव्य का बताना, एक द्रव्य की परिणति को दूसरे द्रव्य की 
बताना, दो द्रव्यों की मिली हुई परिणति को एक द्रव्य की कहना, दो 
द्रब्यों के कारण-कार्यादिक में भी इसप्रकार के कथन करना ये सब 
उपचरित कथन ही हैं । 

आत्माश्चित कथन निश्चय और पराश्चित कथन व्यवहार' वाली 
परिभाषाएँ भी इनमें घटित हो जाती हैं । 
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.प्रब रही निश्चय को भूतार्थ-सत्यार्थ और व्यवहार को अधूताथे- ' 

प्रसस्यार्थ कहने वाली बात । सो इसका भाशय यह नहीं है कि व्यवहा रनय _ 
सर्वंधा असत्यार्थ है, उसका बिषय है ही नहीं। उसके विषयभूत भेद और 

“ संयोग का भी भ्रस्तित्व है,,पर भेद व संयोग के श्राश्नय से भारमा का_ 
_ अनुभव नहीं होता - इस भपेक्षा उसे भ्रभूतार्थ कहा है । 2 

निश्चयनय का विषय अभेद-प्रखण्ड झात्मा है, उसके पश्राश्नय से 
सम्यग्दशंन की उत्पत्ति होती है - यही कारण है कि उसे भूतार्थ कहा है । 
समयसार में कहा है :- 

“झृदत्थमस्सिदों खलु सम्भाविट्ठी हथदि जोशी ।।११॥ 

जो जीव भूतार्थ का प्राश्रय लेता है, वह जीव निश्चय से 
सम्यग्दृष्टि है |” 

इसके सम्बन्ध में श्री कानजी स्वामी के विचार भी दुष्टथ्य हैं :- 

““जिनवाणी स्याद्वादरूप है, अपेक्षा से कथन करनेवाली है। प्रतः 
जहाँ जो भ्रपेक्षा हो वहाँ वह समभना चाहिए । प्रयोजनवश शुद्धनय को 
मुख्य करके सत्यार्थ कहा है भौर व्यवहार को गौण करके झ्सत्य कहा है । 
त्रिकाली, भ्रभेद, शुद्धदरव्य की दृष्टि करने से जीव को सम्यग्दर्शन होता है । 
इस प्रयोजन को सिद्ध करने के लिए त्रिकालीद्रव्य को भ्रभेद कहकर भूतार्थ 
कहा है और पर्याय का लक्ष्य छूड़ाने के लिए उसे गौण करके भ्नसत्याथे 
कहा है। भात्मा प्रभेद, त्रिकाली, भ्र्व है; उसकी दृष्टि करने पर भेद 
दिखाई नहीं देता, ध्लौर भेददृष्टि में निविकल्पता नहीं होती; इसलिए 
प्रयोगनवश भेद को गौरणा करके भसत्यार्थ कहा है। भनन््तकाल में जन्म- 
मरणा का भप्रन्त करनेवाला बीजरूप सम्यग्दर्शन जीव को हुआ्ना नहीं है । 
ऐसे सम्यग्दशेन को प्राप्त करने का प्रयोजन सिद्ध करना है, इससे शुद्धश्ायक 
को मुख्य करके सत्यार्थ कहा है, और पर्याय तथा भेद को गौर करके 
व्यवहार कहकर उसे अ्रसत्यार्थ कहा है ।'* 

“यहाँ कहते हैं कि त्रिकाली प्रभेददृष्टि में भेद दिखाई नहीं देते, 
इससे उसकी दृष्टि में भेद अविद्यमान, पभसत्याथे ही कहा जाता है। किन्तु 
ऐसा न समझना कि भेदरूप कोई वस्तु नहीं है, द्रव्य में गुण है ही नहीं, 
पर्याय है ही नहीं, भेद है ही नहीं । ग्रात्मा में अनन्त गुण हैं, वे सब निर्मल » 

हहैं,। दृष्टि के विषय में गुणों का भेद नहीं है, किन्तु प्रन्दर वस्तु में तो' 
प्रनन््त गुण हैं। भेद स्वंथा कोई वस्तु ही नहीं है, ऐसा माना जाय तो 

) प्रवचन रत्नाकर भाग १ (हिन्दी), पृष्ठ १४८ 
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जैसा वेदान्त मतवाले भेदरूप अनित्य को देखकर भ्रवस्तु मायास्वरूप कहते 

हैं भौर स्वब्यपक एक अभेद नित्य शुद्धबह्म को वस्तु कहते हैं, ऐसा ठहरे 
तथा इससे सर्वथा एकान्त शुद्धनय के पक्षरूप मिथ्यादृष्टि का ही 
प्राप्त होगा ।* स्न्श पल ; 

“माटी के घड़ें को घी का घढ़ा कहना व्यवहार है - इसलिए 
व्यवहार भूठा है; क्योंकि घड़ा घी-मय नहीं है, किन्तु मांटी-मय है। 
उसीप्रकार द्रव्य को निश्चय झ्नौर पर्याय को व्यवहार - और यह व्यवहार 
घी के घड़े की भाँति भूठा है-ऐसा नहीं है; क्योंकि जिसप्रकार घड़ा 
घी-मय नहीं है, उसीप्रकार पर्याय हो ही नहीं - यह बात नहीं है | पर्याय 
ग्रस्तिरूप है। पर्याय को व्यवहार कहा है, पर वह नहीं हो - यह बात 
नहीं है । रागपर्याय श्रसदुभूतव्यवहारनय का विषय है। इन पर्यायों को 
प्रभूतार्थ कहा है, इसकारण वे पर्यायें हैं ही नहीं, घी के घड़े के समान 
भूठी हैं - ऐसा नहीं है। क्षायिक झ्ादि चार भावों को परद्वव्य और परभाव 
कहा, इससे वे पर्यायें हैं ही नहीं, भूठी हैं- ऐसा नहीं है। घड़ा कुम्हार ने 
बनाया है ऐसा कहना जैसे भूठा है, उसीप्रकार भ्रशुद्ध पर्यायों को व्यवहार 
कहा; श्रतः वे पर्यायें भी भूठी हैं।- ऐसा नहीं है। जीवत्व, भव्यत्व, 
ग्रभव्यत्व झादि पर्यायनय के विषय हैं; श्रतः वे व्यवहारनय से भृताथ हैं । 
पर्याय नहीं है - ऐसा नहीं है । 

द्रव्याथिकनय से पर्याय को श्रभूतार्थ कहा; अ्रतः पर्यायें हैं ही 
नहीं - ऐसा नहीं है । किन्तु निश्चय की मुख्यता से पर्याय को गौण करके 
व्यवहार कहकर वहाँ से दृष्टि हटाने के प्रयोजन से उन्हें पसत्यार्थ कहा है । 
इससे ऐसा मानना कि पर्_यायें हैं ही नहीं, ठीक नहीं है। जिसप्रकार 
'घी का घड़ा' वाला व्यवहार भूठा है, उसीप्रकार सभी व्यवहार भूठा है - 
यह मानना ठीक नहीं है । नयों का कथन जहाँ जैसा हो बहाँ वेसा समझना 
चाहिए | यदि ठीक तरह से न समभोगे तो विपरीतता हो जावेगी ।/** 

समयसार की १४वीं गाथा की टीका में भी व्यवहारनय के विषय 
बड़स्पृष्टादि भावों को व्यवहार से भूतार्थ भर निश्चय से प्रभुंतार्थ कहा 
गया है। तात्पये यह है कि व्यवहार को सर्वथा ग्रसत्यार्थ न कहुंकर कथंचितु 
असत्यार्थ कहा है। 

* प्रवचन रत्नाकर भाग १ (हिन्दी), पृष्ठ १४७ 
* झात्मधर्म गुजराती, वर्ष ३६, भ्रंक ३ (४३१), पृष्ठ १३ 
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+* अपवहाइसय को सर्कंशा अ्सत्वार्थ माननेयाली को निर्वंधसार के 
उस कथ्षत की ओर ध्यान देंशरा चाहिए जिसमें यह कहा है कि स्ेश 
भगवा पर को व्यवहार से जानते हैं।' व्यवहार को सर्वथा असत्याथ्थ 
मालने पर केकल्ली भगवान का पर को जानना असत्यार्भ रहरेग नर 

सर्वममम्य सर्वेज्ञता ही संकट में पड़ जाकेगी ।... दृशेन किए ऋश 
इसीग्रकार व्यवहार को सर्वथा सत्य घानतेवालों को भी समयसार 

के उस कथन की झोर ध्यान देना चाहिए जिसमें व्यवहारतथ से जीव और 
शरीर को एक कहा गया है ।* 

यदि जीव और शरीर को एक कहनेवाले कथन को प्रयोजनवश 
किया गया कथन न मानकर पक का मान लिया जाए नो मिख्यर सत्य मान लिया जाए तो मिथ्यात्व: 
हुए बिना नहीं रहेगा । छहदाला में तो देह भ्रौर श्रात्मा को एक मानने 
वाले को स्पष्टरूप से मिश्यादुष्टि लिखा है :- 

“देह जोव को एक गिने बहिरातम तत्त्व सुधा है ।* 

देह भौर जीव को एक माननेवाला बहिरात्मा है, वह तत्त्व के 
बारे में मू्ख है भ्र्थात् मिथ्यादृष्टि है 

झत: यह जानना चाहिए कि व्यवहारनय के उक्त दोनों ही कथन 
प्रयोजनवश किये गए सापेक्ष कथन हैं, भ्रत: कथंचित् सत्यार्थ भौर कथंचित् 
असत्याथ हैं। 

यहाँ एक प्रश्न संभव है कि वह कौनसा प्रयोजन आ पड़ा था कि 
व्यवहारनय को ऐसी अ्रसंबद्ध बातें कहनी पंड़ीं। इनमें भ्संबद्धता इसकारणश 
प्रतीत होती है कि एक कथन तो सर्वक्षता पर ही कुठाशघात करता प्रतीत 
होता है भौर दूसरा कथन शरीर औौर प्रात्मा को एक बतानेवाला होने 
से मिध्यात्व का पोषक प्रतीत होता है । 

केवली भगवान का पर को जानना व्यवहार है, इस कथन का 
प्रयोजन तो यह बताना रहा है कि केवली भगवान जिसंप्रकार स्वयं को 
स्वयं में लीच होकर जानते हैं, उसप्रकार पर को उसमें लीन होकर नहीं 
जानते | उसे मात्र जालते हैं, उसमें लीन नहीं होते । 

जेसा कि परमात्मप्रकाश (अध्याय १, गाथा ५२ की टीका) में 
स्पष्ट किया गया है :- 

) नियमसार, गाथा १५६ 
* समयसार, गाथा २७ 
3 छुहुढाला, दूसरी ढाल 



४०- ] [ जिनवरस्थ मद : 

#बश्त :-- यदि केवली भगवान व्यवहा रनय से लोकालोक को जानते 
हैं तो ध्यवहारमय से ही उन्हें सर्व्षत्व भी होभ्ो परन्तु निश्वयनय से कहीं ? 

उसर :- जिसप्रकार तन््मय होकर स्वकीय श्रात्मा को जानते हैं, 
उसीप्रकार परद्रव्य को तन््मय होकर नहीं जानते, इसकारण व्यवहार कहा 
गया है, न कि उनके परिज्ञान का ही श्रभाव होने के कारण । यदि स्वंद्रव्य 
की भाँति परद्रव्य को भी निश्चय से तन््मय होकर जानते तो परकीय सुख 
व दुःछ्ल को जानने से स्वयं सुखी-दु:खोी और परकीय राग-देष को जानने 
से स्वयं रागी-ठेषी हो गये होते भौर इसप्रकार महत्-दूषण प्राप्त होता ।” 

इस सन्दर्भ में ग्राचायें जयसेन का कथन भी मननीय है, जो कि 
इसप्रकार है :- 

“प्रश्न :- सोगतमतवाले (बौद्धजन ) भी सर्वेज्ञपता व्यवहार से मानते 
हैं, तब श्राप उनको दृषण क्यों देते हैं? क्योंकि जेनमत में भी परपदा्थों 
का जानना व्यवहारनय से कहा जाता है । 

उत्तर :- इसका परिहार करते हैं - सोगत श्रादि मतों में, जिसप्रकार 
निश्चय की भ्रपेक्षा व्यवहार भूठ है, उसीप्रकार व्यवहाररूूप से भी वह 
सत्य नहीं है । परन्तु जैनमत में व्यवहारनय यद्यपि निश्चय की भ्रपेक्षा मृषा 
(भूठ) है, तथापि व्यवहाररूप से वह सत्य है। यदि लोकव्यवहाररूप से 
भी उसे सत्य न माना जाए तो सभी लोकव्यवहार मिथ्या हो जाएगा; 
झोर ऐसा होने पर भ्रतिप्रसंग दोष आयेगा। इसलिए झात्मा व्यवहार से 
परद्रव्य को जानता देखता है, पर निश्चयनय से केवल झ्ात्मा को ही ।/* 

तथा ग्रात्मा और शरीर को एक बतानेवाले व्यवहार कथन का 
प्रयोजन यह रहा है कि जगत शरीर के संगोग में रहे जीव को भी जाने, 
अन्यथा निर्जीव भस्म की भाँति सजीव शरीर को भी मसल देगा। णलीवों 
को द्रथ्यहिसा से बचाना > इस कथन का उद्देश्य रहा है । 

जेसाकि भझात्मख्याति में कहा गया है :- 

“परन्तु यदि व्यवहारनय न बताया जाये तो परमार्थ से (निश्वयनय 
से) शरीर से जीव को भिन्न बताया जाने पर जसे भस्म को भसंल देने से 
हिंसा का अभाव है; उसीप्रकार त्रस-स्थावर जीवों को निःशंकतया मसल 
देने - कुचल देते (घात करने) में भी हिंसा का अभाव ठहरेगा भर इस - 
कारण बंध का ही श्रभाव सिद्ध होगा ।* 

) जैनेन्द्र सिद्धान्तकोश, पृष्ठ ५६३ 
* समयसार, गाथा ४६ की टीका 
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...ग्रवि-व्यवह्ास्नथ कर्षचित् शूताएो है भोर कब्रंचित् भ्रशृताथ, तो 
फिर निबतपन््ययवहार की परिभाषाओं में भूतार्थ को भिश्वय भ्ौर अभृुतार्थ 
को व्यवहार क्यों कहा गंग्रा है ? 

कुसका कॉररा भी एक प्रयोजनविशेष रहा है श्रौर वह यह कि 

पी पक ना है कर हो बह भू -भौर व्यवहारनय के 
झ्राश्रय से न कल बाय है। नियनय कर जता मोर व्यवहार को 

से मुक्ति न हो, वह अभुत्तार्थ न् अभतार्थ है। निश्चय को भू ₹ व्यवहार को ' 
2 य कहने में यही दृष्टि रही है। जिनवाणी में व्यवहारनय को स्थान 
तो इसलिए प्राप्त हुआ है कि वह किन््हीं-किल्द्दी को. अर .कमीश्कभी. 
प्रयोजनवान द्वोता है और अ्रभूतार्थ इसलिए कहा गया है कि उसके प्राश्रय _ 
. से मुक्ति की प्राप्ति नहीं होती । पक 

श्राचायं जयसेन ने समयसार की ११वीं भाया के भ्र्थ में भी 
व्यवहारनय को भूतार्थे भौर भ्रभुतार्थ कहा है। उन्होंने उक्त गाथा का भर्थे 
दो प्रकार से किया है। दूसरा श्रर्थे इसप्रकार है :- 

“दूसरे व्याख्यान से व्यवहारनय भप्रभूतार्थ है भर भूतार्थ भी कहा 
गया है। मात्र व्यवहारनय दो प्रकार का नहीं कहा गया है भ्रपितु 'दु' शब्द 
से निश्चयनय भी दो प्रकार का जानना चाहिए। भूताथथं झौर अभृतार्थ के 
भेद से व्यवहारनय दो प्रकार का है भौर शुद्धनिश्वय झौर भ्रशुद्धनिश्वय 
के भेद से निश्वयनय, भी दो प्रकार का हुआ - इसप्रकार चार नंय हुए ।” 

यहाँ विशेष ध्यान देने योग्य बात यह है कि, शभ्राचार्य जयसेन, 
झाचाय प्रमृतचन्द्र द्वारा किये गए भर्थ को, जिसमें कि निश्चयनय को 
भूतार्थे भौर व्यवहारनय को श्रभूतार्थ कहा गया है, मुख्यरूप से स्वीकार 
कर रहे हैं। साथ ही दूसरे व्याक्ष्यान से भर्थात् दूसरा अर्थ यह भी हो 
सकता है कि कहँकर उक्त भर्थ करते हैं । रा 

दूसरे ध्यान देने योग्य तथ्य यह है कि वे व्यवहार के तो भूताधे- 
भ्रभूलार्थ भेद करते हैं, पर विश्चय के भूताये-प्रशूताथे भेद न करके शुद्ध- 
अशुद्ध भेद करते हैं। इससे निश्वयनय को अ्रभुतार्थ कहने में जो संकोच गीच_ 
उन्हें हुआ है, वह स्पष्ट हो जाता है । गिकि 

यदि निश्चय के भूतताश्॑-मभूतार्थ भेद भी किय्रे जाते तो भी कोई 
विरोध नहीं प्ाता, क्योंकि अ्रध्यात्म में भशुद्धानय को व्यवहार भी कहा 
है। इसकारण शुद्धनिश्चय श्रर्थात्ु निश्चय भूता्थे भर प्रशुद्धनिश्वय 
भर्थात् व्यवहार ही भ्रभूतार्थ प्रतिफलित होता । ! 
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निश्चय के कथन का वास्तविक मर्म न समझकर उसके द्वारा 
व्यवहार का निषेध सुनकर कोई व्यवहार के विषय की सत्ता का भी भ्रभाव 
न मानले- इस दृष्टि से यद्यपि व्यवहार को भी कयंचित्_ सत्याथे कहा 
गया है, तथापि इसका झाशय यह भी नहीं कि उसे निश्चय के समान ही 
सत्याथथ मानकर उपादेय मान लें। उसकी जो वास्तविक स्थिति है, उसे 
स्वीकार करना बाहिए।.... 

. इस सन्दर्भ में पं० टोडरमलजी ने साफ-साफ लिखा है ।- 
“व्यवहारनय स्वद्रव्य-परद्रव्य को व उनके भावों को व कारण- 

कार्यादिक को किसी को किसी में मिलाकर निरूपण करता है; सो ऐसे ही 
श्रद्धान से मिथ्यात्व है; इसलिए उसका त्याग करना । तथा निश्चयनय 
उन्हीं को यथावत् निरूपण करता है, किसी को किसी में नहीं मिलाता है; 
सो ऐसे ही श्रद्धान से सम्यक्त्व होता है; इसलिए उसका श्रद्धान करना । 

यहाँ प्रश्न है कि यदि ऐसा है तो जिनमार्ग में दोनों नयों का ग्रहण 
करना कहा है, सो कंसे ? 

समाधान :- जिनमार्ग में कहीं तो निश्वयनय की मुख्यता लिये 
व्याख्यान है, उसे तो 'सत्यार्थ ऐसे ही है! - ऐसा जानना कट: तथा 
व्यवहारनय की मुख्यता लिये व्याख्यान है, उसे ऐसे है नहीं; निर्मित्तादि की 
अपेक्षा उपचार किया हैं- ऐसा जानना । इसप्रकार जानने का नाम ही 
दोनों नयों का ग्रहण है। लथा दोनों तयों के व्याख्यात को समान जानकर 
'ऐसे भी है, ऐसे भी है! - इसप्रकार भ्रमरूप प्रवर्तन से तो दोनों नयों का 
ग्रहण करना नहीं कहा है । १ हे 

यदि जिनामम में दोतों नयों का एक-सा ही उपादेय कहना पअ्रभीष्ट 
होता तो फिर व्यवहारनय को श्रभूतार्थ कहने की क्या प्रावश्यकला थी ? 
उसे प्रभूतार्थ कहने का प्रयोजन ही उससे सावधान करना रहा है ।___. 

यहाँ एक प्रश्न संभव है कि यदि व्यवहार अभूतार्थ है, असत्याथ है, 
उसे निएचय के समान मानना भ्रम है, उससे सावधान करने की भी झाव- 
श्यकता प्रतीत होती है; तो फिर जिनवाणी में उसका उल्लेख ही क्यों है? 

इसलिए कि वह निश्चय का प्रतिपादक है, उसके बिना निश्चय का 
प्रतिपादन भी संभव नहीं है । 

* सोक्षमा्गप्रकाशक, पृष्ठ २५१ 



निश्यय भौर व्यवहार ] , [ ४३ 

_पंचाध्यायीकार ने स्वयं इसप्रकार का प्रश्न उठाकर उत्तर दिया है, * 
जो इसप्रकार है :- 

“तस्मान्स्थायागत इति व्यवहारः स्थास्योप्प्यशुताथ:। 
केवलमनुमबितारस्तस्थय ज॒ मिध्यादशो हतास्तेष्पि ॥६३६।। 
तनु थे लेन्नियमादादरणखीयों नयो हि परमार्थ:। 
किसकिज्चत्काश्टिवाद् ध्यक्हारेश तथावि्षेन यतः ॥६३७॥। 
नेब॑ यतो बलादिह विप्रतिपतो भ्र॒ संशयापत्तो । 
वस्तुबिचारे यदि वा प्रमारामुमयालस्बि तज्ञानम् ॥६३८।॥। 

तस्मादाध्रयणीयः केघाओउिचतु स नयः प्रसड्धत्वात्। 
ध्रषि सविकल्पानासिय न शेयों निश्चिकल्पदोधबतास् ॥॥६३६॥ 

ननु घ समो हित॒सिद्धि: किल चेकस्माप्नयात्कथं न स्थात् । 
विप्रतिपत्तिनिरासो वस्तुविचारश्च निश्चयादिति चेत् ॥६४०॥ 

नेब॑यतो5स्ति ग्रेदो।निषंचनीयों नयः स परमार्थ:। 
तस्मासोर्थस्थितये श्रेयान् कश्चित् स वाबदूको5पि ॥६४१॥* 

इसलिए न्यायबल से यह बात प्राप्त हुई कि व्यवहारनय भ्रभ्ृतार्थ है 
झौर जो केवल उस व्यवहारनय का प्रनुभव करने वाले हैं, वे मिथ्यादुष्टि 
हैं भौर इसलिए वे पथ भ्रष्ट हैं । 

शंका :- यदि व्यवहा रनय प्रभूतार्थ है तो नियम से निश्चयनय ही 
ग्रादर करने योग्य है, क्योंकि व्यवहारनय ग्रकिड्चित्कर है; प्रत: श्रपरमार्थ- 
भूत उससे क्या प्रयोजन है ? 

ससाधान :- यह कहता ठीक नहीं है, क्योंकि किसी विषय में बल- 
पू्वेक विवाद होने पर झौर सन्देह होने पर या वस्तुविचार के समय जो ज्ञान 
दोनों नयों का भाश्रथ लेकर प्रवत्त होता है, पह प्रमाण माना गया है| 
इसलिए प्रसंगवश किन््हीं को व्यवहारभय का भाश्रय करना योग्य है। 
किन्तु वह सविकल्प ज्ञानवालों के समान निविकल्प ज्ञानवालों के लिए 
उपयोगी नहीं है 

शंका :- अपने भ्रभीष्ट की सिद्धि एक ही नय से क्यों नहीं हो जाती 
क्योंकि विवाद का परिहार भौर वस्तु का विचार निश्चयनय से ही हो 
जाएगा, इसलिए व्यवहारनय के मानने की क्या भ्रावश्यकता है ? 

१ पंचाध्यायी, ध्र० १, शलोक ६३६ से ६४१ 
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समाधान :- ऐसा नहीं है, क्योंकि दोनों तयों में भेद है। वास्तव में 
निश्चयनय भ्रनिर्वंचनीय है, इसलिए तीथथें की स्थापना करने के लिए 

2 वाददूक" व्यवह्मस्वय का होना श्रेयस्कर है । 
॥ यद्यपि यहाँ व्यवहारतय को वावदूक' जेसे शब्द द्वारा श्रतिपादक 

माना है, तथापि उम्चकी उपयोगिता स्वीकार की गई है । 

झाचार्यकल्प पं० टोडरमलजी ने मोक्षमार्शप्रकाशक में इसीप्रकार 
का प्रश्न उठाकर उसका उत्तर समयसार ग्रन्थ का ग्राधार लेकर दिया है, 
तथा स्वयं ने भी बहुत श्रच्छा स्पष्टीकरण किया है, जो मूचत: पठनीय 
है । उसका कुछ प्रावश्यक प्रंश इसप्रकार है :- 

“फिर प्रश्न है कि यदि व्यवहारनय श्रसत्याथ है, तो उसका उपदेश 
जिनमाग्ग में किसलिए दिया ? एक निश्चयनय ही का निरूपणा करना था! 

समाधान :- ऐसा ही तक॑ समयसार में किया है। वहाँ यह उत्तर 
दिया है :- 

जह रा वि सककसरणज्जो प्रराज्जभासं विर्या दु गशहेवुं । 
तह ववहारेशा विशा परमत्थुववेसरामसक्क ॥८।॥ '.,,. . 

झ्र्थ :- जिसप्रकार श्रनाय॑ भ्र्थात् म्लेच्छ को म्लेच्छ भाषा बिना 
ध्र्थ ग्रहण कराने में कोई समर्थ नहीं है; उसीप्रकार व्यवहार के बिना 
परमार्थ का उपदेश अशक्य है। इसलिए व्यवहार का उपदेश है । 

तथा इसी सृत्र की व्याख्या में ऐसा कहा है कि :- 

ब्यवहा रतयो नानुसत्तंव्यः । 

इसका भ्रथ है - इस निश्चय को प्ंंगीकार करने के लिए व्यवहार 
द्वारा उपदेश देते हैं; परन्तु व्यवहारनय है सो भ्ंगीकार करने योग्य नहीं है । 

प्रश्त :- व्यवहार बिना निश्चय का उपदेश कंसे नहीं होता ? भौर 
व्यवहारनय कंसे भ्ंगीकार नहीं करना ? सो कहिये । 

समाधान :- निश्चय से तो झात्मा परद्रव्यों से भिन्न, स्वभार्थों से 
प्रभिन्न स्वयंसिद्ध वस्तु है; उसे जो नहीं पहिचानते, उनसे उंसीप्रकार कहते 
रहें 82 वे समझ नहीं पायें; इसलिए उनको ध्यवहारनतय से शरी रादिक 
परद्रब्यों की सापेक्षता द्वारा नर-नारक-पृथ्वीकायादिरूप जीव के विश्येश्र 

१ बावदुक-बातूनी, बकवादी, भ्रच्छा बोलने वाला, वक्ता 
[संस्कृत शब्दार्थ-कौस्तुभ, पृष्ठ १०४४] 
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किये - तब मनुष्य जीव है, नारकी जीव है; इत्यादि प्रकार सहित उन्हें 
जीव की पहिचान हुई । 

. अषवा भभेद्र वस्तु में भेद उत्पन्न करके ज्ञान-दर्शनादि. गुस्पपर्यायरूप 
जीव के विशेष किये, तब जाननेबाला जीव है, देखनेवाला जीव है; 
इत्यादि प्रकार सहित उनको जीव की पहिचान हुई । 

तथा निश्चय से वीत्तरागभाष मोक्षमार्म है, उसे जो नहीं पहिचानते; 
उनको ऐसे ही कहते रहें तो वे समझ नहीं पायें । तब उनको व्यवहारनय 
से, तत्त्वश्रद्धान-ज्ञानपू्वंक परद्रव्य के निमित्त मिटने की सापेक्षता द्वारा 
ब्रत, शील, संयमादिरूप वीतरागभाव के विशेष बतलाये; तब उन्हें 
वीतरागभाव की पहिचान हुई । 

इसीप्रकार अन्यत्र भी व्यवहार बिना निश्चय के उपदेश कान 
होना जानना । 

तथा यहाँ व्यवहार से नर-नारकादि पर्याय/(ही) को जीव कहा, सो 
8 ही| को जीव नहीं मान लेना । पर्याय तो जीवँ-पुद्गल के संयोगरूप 
है। वहाँ निश्चय से जीवद्रव्य भिन्न है, उसही को जीव मानना । जीव के 

, संयोग से शरीरादिक को भी उपचार से जीव कहा, सो कथनमात्र ही है ० ० ४ नत-........... 3... अककणणन स्निजना-+-“ल- 

परमाथ् से शद्र|ययुद्र क जीव होते नहीं - ऐसा ही श्रद्धान करना । 

तथा श्रभेद भ्रात्मा में ज्ञान-दर्शनादि भेद किये, सो उन्हें भेदरूप ही 
नहीं मान लेना, क्योंकि भेद तो समभाने के श्रर्थे किये हैं। निश्चय से 
श्रात्मा अभेद ही है, उसही को जीववस्तु मानना। संजञा-संख्यादि से 
भेद कहे सो कथनमात्र ही हैं, परमार्थ से भिन्न-भिन्न हैं नहीं - ऐसा ही 
श्रद्धान करना । 

तथा परद्रब्य का निर्मित्त मिटाने की श्रपेक्षा से ब्रत-शील-संघमादिक 
की मोक्षमार्ग कहा, सो इन्हीं को मोक्षमार्ग नहीं मान लेना; क्योंकि परद्रष्य 
का ग्रहण-त्याग झात्मा के हो तो आत्मा प्रद्रव्य का कर्त्ता-हूर्ता हो जाये । 
परन्तु कोई द्रव्य किसी द्रव्य के श्राधीन है नहीं; इसलिए प्रात्मा अपने 
भाव रागादिक हैं, उन्हें छोड़कर वीतरागी होता है; इसलिए निश्चय से 
वीतराग भाव ही मॉक्षमुर्गं है। वीतराग भावों के भ्रौर ब्रतादिक के रण 
चित् कार्य-कारशपना हैं, इसलिए क्रतादिक को मोक्षमार्ग कहे सो कथनमात्र 
ही हैं; परमार्थ से बाह्यक्रिया मोक्षमार्ग नहीं है - ऐसा ही श्रद्धघान करना 

इसीप्रकार प्रन्यत्र भी व्यवहारनय का झअंगीकार नहीं करना - 
ऐसा जान लेता । 
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यहाँ प्रश्न है कि व्यवहारनय पर को उपदेश में ही कार्यकारी 
है या अपना भी प्रयोजन साधता है ? | 

समाधान :- भाप भी जब तक निश्चयनय से प्ररूपित वस्तु को न 
पहिचाने तक तक व्यवहारमार्ग से वस्तु का निश्चय करे; इसलिए निचली 
दशा में भ्रपने को भी व्यवहारनय कार्यकारी है; परन्तु व्यवहार को 
उपचारमातन्र मानकर उसके द्वारा वस्तु को ठीक प्रकार समझे तब तो 
कार्यकारी हो; परन्तु यदि निश्चयवत् व्यवहार को भी सत्यभूत मानकर 
स्तु इसप्रकार ही है'- ऐसा श्रद्धान करे तो उल्टा भ्रकार्यकारी 
हो जाये ।”* 

निश्चय और व्यवहारनय के कथनों में जो परस्पर विरोध दिखाई 
देता है, वह विषयगत है। भ्रनेकान्तात्मक वस्तु में जो परस्पर विरोधी 
धमयुगल पाये जाते हैं, उनमें से एक धर्म निश्चय का झौर दूसरा धर्म 
व्यवहार का विषय बनता है। 

जिस दृष्टि से निश्चय-व्यवहार एक दूसरे का विरोध करते नजर 
आते हैं, उसी दृष्टि से वे एक-दूसरे के पूरक भी हैं। कारण कि वस्तु जिन 
विरोधी धर्मों को स्वयं धारण किये हुए है, उनमें से एक का कथन निएचय 
झौर दूसरे का कथन व्यवहार करता है। यदि दोनों नय एक पक्ष को ही 
विषय करने लगें तो दूसरा पक्ष उपेक्षित हो जावेगा । भ्रतः वस्तु के सम्पूर्ण 
प्रकाशन एवं प्रतिपादन के लिए दोनों नय श्रावश्यक हैं, भ्रन्यथा वस्तु का 
समग्र स्वरूप स्पष्ट नहीं हो पावेगा । 

जहाँ एक ओर निश्चय और व्यवहार में प्रतिपाद्य-प्रतिपादक सम्बन्ध _ 

है; वहीं दूसरी शोर व्यवहार भौर निश्चय में निषेध्य-निषेघक सम्बन्ध भी है। . 
निश्चय प्रतिपाद्य है और व्यवहार उसका प्रतिपादक है। इसी प्रकार 

व्यवहार निषेध्य है और निश्चय उसका निषेधक है । 

समयसार में कहा है :- 

“एवं बवहारखणश्ो पडिसिद्ों जाण सिच्छयणएरा। 
णशिच्छपरायासिदा पुण सुख्िणशो प।|वंति रखिव्याणं।। रे 
इसप्रकार निश्चयतय द्वारा व्यवहारनय निषिद्ध हो गया जानो। 

निश्चयनय का प्राश्रय लेने वाले मुनिराज निर्वाण को प्राप्त होते हैं ।” 

१ मोक्षमार्गप्रकाशक, पृष्ठ २५१-२५३ 
* समयसार, गाथा २७२ 
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इस सम्बन्ध में पंचाध्यायीकार के विचार भी दृष्टव्य हैं, जो 
इसप्रकार हैं :- 

व्यवहार: प्रतिवेध्यस्तस्थ प्रतिषेधषकश्च पश्मार्थ: 
व्यवहा रप्रतियेध: स एव निश्थयनथस्थ वाच्यः स्यात् ।॥। 
व्यवहार: स यथा स्यात सद् द्रव्य शानवांश्व जीवो वा । 
नेत्येताबन्माज्ञो मबतिस निश्चवयनयों नयात्रिपतिः ॥।"* 

व्यवहारनय प्रतिषेष्य (निषेध करने योग्य) है भझौर निश्चयनय 
उसका निषेधक अर्थात् निषेध करने वाला है । भ्रत: व्यवहार का प्रतिषेध 
करना ही निश्चयनय का वाच्य है । 

जैसे द्रव्य सदृरूप है श्र जीव ज्ञानवान है ऐसा कथन व्यवहारनय 
है और 'न' इस पद द्वारा निषेध करना ही निश्चयनय है, जो कि सब नयों 
में मुल्य है, नयाधिपति है ।” 

जब व्यवहार निश्चय का प्रतिपादक है तो वह निश्चय का विरोधी 
कैसे हो सकता है ? जहाँ एक शोर यह बात है; वहीं दूसरी झोर यह् प्रश्न 
भी उपस्थित होता है कि यदि निश्चय-व्यवहार में विरोध नहीं है तो फिर 
निश्चय व्यवहार का निषेध क्यों करता है ? 

पल ++त+-+-+नह.0....ै.० ----->००-+>_“+>त+०“०-+++त+ 

गम्भीरता से विचार करें तो इसमें भ्रनुचित लगने जेसी कोई 
बात नहीं है; क्योंकि इसप्रकार की स्थितियाँ लोक में भी देखने में 
प्राती हैं । हर 

/“  शत्तरंज के दो खिलाड़ी हैं । उन्हें श्राप मित्र कहेंगे या विरोधी ? वे 
परस्पर पूरक भी हैं भौर प्रतिद्वन्द्दी भी । पूरक इसलिए कि दूसरे के बिना 
खेल ही नहीं हो सकता; प्रतिद्रन्द्दी बिना, खेले किससे ? भ्रत: शतरंज के 
खेल में प्रतिदन्द्दी पूरक ही तो है । जब वह प्रतिद्वन्द्दी है, तो विरोधी ही है; 
क्योंकि विरोधी ही तो प्रतिद्वन्द्दी होता है। पूरक होने से मित्र भी है, क्योंकि 
मित्र ही तो भ्रापस में खेलते हैं, शत्रुओं से खेलने कौन जाता है ? 

इसप्रकार हम देखते हैं कि शतरंज के दो खिलाड़ी परस्पर मित्र भी 
हैं भौर विरोधी भी । 

झाप कह सकते हैं कि यह कंसे हो सकता है कि एक ही व्यक्ति एक 
साथ हमारा मित्र भी हो झौर शत्रु प्र्थात् विरोधी भी । पर श्रपेक्षा ध्यान 
में रखकर गहराई से विचार करेंगे तो सब-कुछ स्पष्ट हो जावेगा । 

|] पंचाध्यायी, क्ृ० १, श्लोक ५६८-५६६ 
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जीवन में बे दोनों मित्र ही नहीं, घनिष्ठ मित्र हैं। उनमें ऐसी मित्रता 
देखी जा सकती है कि एक दूसरे के पीछे जान की भी बाजी लगा सकता 
है; पर खेल में प्रत्तिद्वन्द्री-बिरोधी शत्रु भी ऐसे कि काहे जान चज्री जाए 
पर सामने वाले के बादघ्ाहु को शह (दिये ब्विना न मानेंगे; प्यादे.को ही 
नहीं, वजीर को भी मारे बिना न. रहेंगे । जीवन में वे, एक दुसरे को क्षमा 
कर सकते है, पर बेल में तहीं; खेल में तो उसे हयाने की निरन्तर जी-जान 
से कोशिश करते हैं। न करें तो फिर खेल में वह श्रानन्द न प्ावेगा जो 
झाना चाहिए । 

खेल में खेल के प्रति ईमानदार, खेल के पक्के; श्ौर जीवन में जीवन 
के प्रति ईमानदार, जीवन के पक्के - जेसे दो खिलाड़ी होते हैं; वेसे जिन- 
वाणी में भी दोनों नय अपने-अपने विषय के पक्के हैं। जिसका जो विषय 
है, उसे वे भ्रपना-अपना विषय बनाते हैं। विषयगत विरोध का कारण वे 
प्रस्पर विरोधी भी हैं भ्ौर सम्यक्-श्रुतज्ञान के भेद होने से साथी 
भी । दोनों ही अपने काम के पक्के है, श्रपने-अपने काम पूरी ईमानदारी से 
बखूबी निभाते हैं । 

व्यवहार का काम भेद करके समभाना है, संयोग का भी ज्ञान 
कराना है; सो वह प्रभेद - भ्रखण्ड वस्तु में भेद करके समभाता है, 
संयोग का ज्ञान कराता है; पर भेद करके भी वह समभाता तो अभेद -- 
प्रखण्ड को ही है, संयोग से भी समभाता असंयोगी तत्त्व को ही है; तभी 
तो उसे निश्चय का प्रतिपादक कहा जाता है। यदि वह अभेद, अ्रखण्ड, 
टः गरी तत्त्व को न समझावे तो उसे निश्चय का प्रतिपादक कौन कहे ? 

2) श्रौर निश्चय का काम व्यवहार का निषेध करना है; निषेध करके 
अ्रभेद, श्रतण्ड, असंयोगी तत्त्त की ओर ले जाना है। यही कारण है कि 
वह अपने विरोधी प्रतीत होने वाले भ्रभिन्न-मित्र व्यवहार का भी बड़ी 
निर्देयता से निषेध कर देता है। साथी समझकर किचिंत् मात्र भी दया 
नहीं दिखाता; यदि दिखावे तो अ्रपने कत्तंव्य का पालन केसे करे ? 

यदि वह व्यवहार का निषेध न करे तो तिश्वय के विषयभूत 
शुद्धात्मा की प्राप्ति कैसे हो, आत्मा का प्रनुभव कैसे हो ? श्रात्मानुभूति 
की प्राप्ति के लिए ही तो यह सब प्रयास है। व्यवहार तो हमारा मित्र है- 
उसका निषेध केसे करें ?” यदि इस दिकलप में उलभ जावे तो फिर 
उसका भ्रतार्थंपना ही नहीं रहेगा । 

निश्चय व्यवहार का निषेध कोई द्वंष के कारण थोड़े ही करता है; 
वह निषेध्य है, इसलिए निषेध करता है। उसकी सार्थकता ही उसके “ 

ड़ 
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निषेध में है। उसका प्रयोग भी साबुन की भाँति मिषेध्र के लिए 'ही 
होता है । आशिक ल 5 

', जिसप्रकार साबुन लगाए बिना कपड़ा साफ नहीं होता भौर साबुन 
लगी रहने पर भी कपड़ा साफ नहीं होता; साबुन लगाकर धोने से कपड़ा 
साफ होता है। साबुन लगाबा ही धोने के लिए जाता है, उसकी सार्थंकला 
ही लगाकर धो डालने में है। यह कोई नहीं कहता कि जब साबुन ने आपके 
कपड़े को साफ कर दिया तो श्रब उसे भी क्यों निकालते हो ? 

उसीप्रकार व्यवहार के बिना निश्चय का प्रतिपादन नहीं होता और 
व्यवहार के निषेध बिना निश्चय की प्राप्ति नहीं होती। निश्चय के 
प्रतिपादन के लिए व्यवहार का प्रयोग प्रपेक्षित है श्रौर निश्चय की प्राप्ति 
के लिए व्यवहार का निषेध प्रावश्यक है। यदि व्यवहार का प्रयोग नहीं 
करेंगे तो वस्तु हमारी समझ में नहीं झावेगी, यदि व्यवहार का निषेध 
नहीं करेंगे तो वस्तु प्राप्त नहीं होगी । 

व्यवहार का प्रयोग भी जिनवाणी में प्रयोजन से ही किया गया है 
धौर निषेध भी प्रयोजन से ही किया गया है । जिनवाणी में बिना प्रयोजन 
एक शब्द का भी प्रयोग नहीं होता । लोक में भी बिना प्रयोजन कौन क्या 
करता है ? कहा भी है :- 

“प्रयोजन मनुदिश्य मंदो5पि न प्रवत्तेते । 
प्रयोजन के बिना तो मन्द से मन्द बुद्धि भी प्रवृत्ति नहीं करता, फिर 

बुद्धिमान लोग तो करेंगे ही क्यों ? 
समस्त जिनवारी ही एक प्रात्मप्राप्ति के उद्देश्य से लिखी गई है। 

इसी उद्देश्य से निश्वय भौर व्यवहार में प्रतिपाथ-प्रतिपादक एवं व्यवहार 
झोर निश्चय में निषेष्य-निषेधक सम्बन्ध माना गया है । 
... यद्यपि निश्चय झोर व्यवहार का स्वरूप परस्पर विरोध लिए-सा 

है तथापि निश्वयरूप भ्रभेद को भेद करके तथा असंयोगी को संयोग द्वारा 
प्रतिपादन करनेबाला व्यवहार जगत को निश्चय का विरोधी-सा नहीं 
लगता, क्योंकि वह निश्चय का प्रतिपादन करता है न ? किन्तु जब निश्चय 
अपने ही प्रतिपादक व्यवहार का निर्देयता से निषेष करता है तो जगत को 
खटकता है, क्योंकि व्यवहार का निश्चय-प्रतिपादकत्व और ग्रभृतार्थत्व - 
ये दोनों एकसाथ जगत के गल्ले प्रासानी से नहीं उतरते । 

' शब व्यवहार निश्चय शर्थात् भूतारथ का प्रतिपादक है तो फिर स्वयं 
' ग्रभृतार्थ कंसे हो सकता है ? यदि स्वयं पभूतार्थ है तो वह भूतार्थ 
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(निश्चय ) का प्रतिपादन कंसे कर सकता है ? श्र्थात् श्रभृतार्थ व्यवहार 
द्वारा प्रतिपादित निश्चय भूतार्थ कंसे हो सकता है ? 

दूसरे जब व्यवहारनय निश्चयनय का प्रतिपादन करता है 
तो फिर निश्चयनय उसका निषेध क्यों करता है? भपने प्रतिपादक का 
निषेध करना कहाँ तक उचित है? निश्चय के प्रतिपादन के लिए 
पहले व्यवहार को स्थापित करें झौर भ्रपना काम हो जाने पर उसे भ्रसत्यार्थ 
कहकर निषेध कर दें - यह कुछ ठीक नहीं लगता। यदि वह श्रसस््यार्थ 
है तो उसकी स्थापना क्यों ? झ्ौर यदि सत्यार्थ है तो फिर उसका 
निषेध क्यों ? 

ये कुछ प्रश्त हैं, शंकाएं हैं; जिनका उत्तर जगत चाहता है। जब 
तक ये प्रश्न प्नुत्तरित रहेंगे, इनका समुचित समाधान जगत को प्राप्त 
नहीं होगा, तबतक गुत्थी सुलभनेवाली नहीं है । 

इन प्रश्नों के समुचित उत्तर का प्रभाव भी निश्चय-व्यवहार संबंधी 
वत्तेमान द्न्द्र का एक कारण है। इसलिए यहाँ इस विषय को विस्तार से 
सोदाहरण स्पष्ट करने का प्रयास किया जाना अपेक्षित है । 

बादाम के पेड़ को भी बादाम कहते हैं, बादाम की मींगी भी बादाम 
कही जाती है, तथा छिलके सहित मींगी को तो बादाम कहा ही जाता है । 

इसमें जो बादाम हमारे लिए उपयोगी है, वह तो वस्तुतः मींगी ही 
है। हमारी दृष्टि में तो वही महत्त्वपूर्ां है, क्योंकि हमारा प्रयोजन तो 
उससे ही सधता है। बादाम का छिलका व बादाम का पेड हमारे लिए 
साक्षात् किसी काम के नहीं । बादाम की मोंगी प्रयोजनभूत होने से हमारे 
लिए भूताथे है झ्नोर छिलका झौर पेड़ प्रप्रयोजनभृत होने से भ्रर्थात् साक्षात् 
प्रयोजनभूत न होने से अभृतार्थ हैं । सह ोकराजा 

'डसीप्रकार अम्यग्दशंन-शञान-चारित्र की प्राप्तिकि लिए) शुद्धात्मा 
- कया इक पक है श्र करना हुमारा मूल प्रयोजन है, भप्रतः शुद्धात्मा हमारे लिए 

नभूत हुआ । इसीलिए शुद्धात्मा को विषय करनेवाला निश्चयनय 
भूतार्थ है। संयोग व संयोगीभावादि के अनुभव से सम्यग्दशेनादि की 
प्राप्ति का प्रयोजन सिद्ध न होने से वे भ्रप्रयोजनभूत ठहरे। इसीकारण 
उन्हें विषय बनानेवाला व्यवहारनय भी अभूतार्थ कहा गया है । 

'भूतार्थ को निश्चय भ्रौर अभूताथे को व्यवहार कहते हैं! - इसके 
पझनुसार मींगी निश्चय-वादाम हुई तथा छिलका और पेड़ व्यवहार-बादाम 

॥ विलीऊक.3»-+++२३+०७७-नननननिननननननन-ी-नन+नक3-3.--43« नमन “777777““““| 
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इसी बात को यदि और अधिक स्पष्ट करें तो कथन इसप्रंकार 
होगा । निश्चय से मींगी को बादाम कहते हैं पट मना मोम दे जाता है ब्याकि पढ वा हि से पेड़ . 
या छिलके को भी बादाम कहा जाता है, क्योंकि पेड़ या मींगी के 

2322 
यदि उनका मींगी से किसी भी प्रकार का संबंध न हो तो फिर वे 

व्यवहार से भी बादाम नहीं कहे जा सकते थे । कया कोई झाम के पेड़ और 
छिलकों को भी बादाम कहते देखा जाता है ? 

इसोप्रकार निश्चयनय के विषयभूत शुद्धात्मा को निश्चयजीव और 
व्यवहारनय के विषयभूत शरीरादि के संयोग में रहने वाले जीव - मनुष्यादि 
को व्यवहारजीव कहा जाता है। यदि आत्मा का शरीरादि से संयोगादि 
संबंध भी न हो तो उन्हें कोई व्यवहार से भी जीव नहीं कहेगा । क्या कोई 
मिट्टी की मूर्ति को भी जीव कहते देखा जाता है ? 

“भूत झ्र्थ प्रयझोतयति इति भृता्थ:, प्रभूतं श्र्थ प्रयोतयति इति ह्रमूसाण:” 
भूत भर्थात् प्रयोजभूत श्रथ को बतावे, वह भूतार्थ भौर श्रभूत भ्र्थात् 

प्रप्रयोजनभूत श्र को बतावे, वह प्रभूतार्थ । 

भूताथे का श्रर्थ प्रयोजनभूत किसी भी प्रकार 3 नहीं है, 
क्योंकि श्रर्थ शब्द का अ्रथ प्रयोजन' भी होता है। भूत+-भर्थ इनके स्थान- 
परिवतेंन से भ्रथे+भूतर भ्रथेभूत हुप्ना । भ्रथ माने प्रयोजन होता है, भरत: 
प्र्थभूत माने प्रयोजनभूत सहज हो जाता है । 

जिसप्रकार भूत श्र प्रभूत की उक्त व्युत्पत्ति के प्नुसार यहाँ 
बादाम की मींगी हमारे लिए प्रयोजनभूत पदार्थ है, क्योंकि वह हमारे खाने 
के काम झाती है; पर छिलका भर पेड़ भ्रप्रयोजनभूत श्रर्थात् साक्षात् 
प्रयोजनभूल नहीं हैं, क्योंकि वे हमारे खाने के काम में नहीं भाते; किन्तु 
स्वथा श्रप्रयोजनभूत भी नहीं हैं, क्योंकि बादाम की मींगी की प्राप्ति के 
साधन हैं, भ्रत: परम्परा से प्रयोजनभूत भी हैं । 

यही कारण है कि परम्परा की भपेक्षा उसे कथंचित् भूतार्थ भी 
कहा जाता है, किन्तु साक्षात् प्रयोजनभूत न होने से भ्रध्यात्म में उसे प्राय: 
झप्रयोजनभूत ही कहा जाता है । 

उसीघ्रकार यद्यपि शुद्धात्मा हमारे लिए पूर्णतः प्रयोजनभृत है और 
प्रशुद्धात्मा या संयोगी-प्रात्मा भ्रप्रयोजनभूत है; तथापि संसारी जीव की 
पहिचान का प्रयोजन सिद्ध करने के कारण भ्शुद्धात्मा या संयोगी-झात्मा 
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भी क्चंचित् श्रयोजनभूत है। फिर भी शुद्धात्मा की प्राप्ति का कारण न 
होने से अ्रध्यास्य में उसे प्रभ्रयोजनभूत ही कहा. जाता है । 

. यदि बिना पेड़ या छिलके के जगत में मींगी की प्राप्ति संभव होती 
तो पेड़ भ्नौर छिलके को व्यवहार से भी बादाम नहीं कहा जाला । पेड़ और 
छिलके को व्यवहार से बादाम कह्टे जाने के कारण यदि वेद्यजी के यह 
बताए जाने पर कि ताकत के लिए बादाम का हलवा खाना चाहिए, कोई 
छिलके या पेड़ का हलवा खाने की बात सोचे तो मर्खे ही माता जाएगा। 
जगत में ऐसी मर्खता कोईन करे, इसलिए व्यवहार के कथन के प्रति 
सावधान करना भी श्रावश्यक है, उसका निषेध करना भी झावश्यक है । 

उसीप्रकार व्यवहार के बिना निश्चय का प्रतिपादन संभव होता 
तो व्यवहार को कथंचित् भूतार्थ भी नहीं कहा जाता, उसे जिनवाणी में 
स्थान भी प्राप्त नहीं होता; तथा यदि शरीरादि के संयोगवाले जीवों का 
कथन किये बिना ही इस श्रनादिकालीन श्रज्ञानी को आत्मा समझाया 
जा सकता होता तो फिर असमानजातीय द्रव्य पर्यायवाले जीव को जीव 
कहते ही नहीं । 

शरीरादि के संयोगवाले संसारीजीव को भी व्यवहार से जीव कहे 
जाने के कारण झौर सदगुरु के यह कहने पर कि यदि सम्यग्दश्शन की प्राप्ति 
करना है तो आत्मा का श्रनुभव करो - कोई रागी-द्ेषी मनुष्यादिरूप ग्रात्मा 
का अनुभव करने से सम्यग्दश्शंनादि की प्राप्ति मानने लगे तो मूर्ख ही माना 
जाएगा | तथा जगत में कोई ऐसी मूखेता न करे - इसके लिए व्यवहार 
कथन को अभतार्थ कहकर उसका निषेध भी झावश्यक है । 

यही कारण रहा है कि निश्चयनय व्यवहारनय का निषेधक है, 
उसे झ्रभूतार्थ कहकर उसका निषेध करता है । 

समयसार की १४वीं गाथा की टीका में आचार अ्रमृतचन्द्रजी ने 
पाँच उदाहरण देकर यह स्पष्ट किया है कि पर्यायस्वभावादि के समीप 
जाकर देखते पर व्यवहारनय के विषयभूत बद्धस्पृष्टादि भाव भूतार्थ हैं, 
सत्यार्थ हैं; पर तिश्चयनय के विषयभूत द्रव्यस्वभाव के समीप जाकर 
देखने पर वे भ्रभूताथ हैं, असत्याथ हैं। 

बादाम की मींगी जब अकेली होती है ती सबा-सौ रुपया किलो 
बिकती है और जब छिलके भी साथ होते हैं तो वह पच्चीस-तीस रुपये 
किलो में भी मुश्किल से बिकती है। इसप्रकार छिलके की संगति में उसकी 
कीमत घट जाती है, श्नौर एकाकीपने में बढ़ जाती है। तथा छिलका मींगी 
के साथ रहने पर पच्चीस-तीस रुपया किलो घिकः जाता है, पर यदि बह . 
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भ्रकेला हो तो कोई रुपया किलो लेने को भी तैयार नहीं होता । इंसप्रकार 
हम देखते हैं कि छिलके की कीमत भींगी के साथ रहने में ही. है, भकेले 
में तहीं। " 

उस्ीप्रकार व्यवहार की कीमत भी निश्चय के प्रतिषादकत्व में हीं 
है, निश्चयपूर्वक भ्र्थात् निश्चय के साथ होने में ही है, श्केले में. नहीं । 
निश्चय का साधक्क - प्रतिपादक होने से ही उसे जिनवाणी में स्थान प्राप्त 
है। किन्तु निश्चय की कीमत व्यवहार की संगति भें घट. जाती है भौर 
ग्रकेले में बढ़ जाती है; यही कारण है कि निश्चय व्यवहार का निषेध 
करता है, निषेधक है। 

यहाँ एक बात यह भी जान लेने योग्य है कि बादाम का छिलका 
यदि मींगी के संयोग में पच्चीस-तीस रुपया किलो बिक जाता है, तो वह 
कीमत उसे कुछ मुफ्त में नहीं मिल गई है, उसने उसकी पूरी-पूरी कीमत 
चुकाई है।. सर्दी, गर्मी, बरसात सब-कुछ भपने माथे पर भेली है, और 
भीतर मींगी को पूर्ण सुरक्षित रखा है, उसे श्राँच तक नहीं झाने दी है । 
सारी विपत्तियाँ अपने माथे पर केलकर मींगी को पूर्ण सुरक्षा प्रदान की 
है। भपना कर्त्तव्य पुरी तरह निभाया है। यहाँ तक कि जान की बाजी 
लगाकर मींगी कौ सुरक्षा की है। छिलके की प्रतिज्ञा है कि जबतक वह 
साबुत है तबतक मींगी का कोई कुछ बिगाड़ नहीं सकता, खा नहीं सकता; 
खाना-बिगाड़ना तो बहुत दूर, उसे कोई छू भो नहीं सकता । यदि कोई 
चोट करता है तो छिलका पहले झ्पने माथे पर मेलता है; चाहे स्वयं टूट 
जावे, फूट जावे; पर जबतक वह प्रटूट है-अभफूट है, समभिये. मींगी 
सुरक्षित है । 

इतनी कीमत चुकाने पर उसे कीमत मिली है, उसे श्राप मुफ्त की 
ब्यों समभते हैं 

« , उसीप्रकार व्यवहार ने झ्पनी पूरी शक्ति से निश्चय का प्रतिपादन 
किया है, भले ही निश्चय उसका निर्देयतापूर्वक निषेध करता रहा, पर 
उसने अपने निश्चयप्रतिपादकत्व स्वभाव को नहीं छोड़ा, तब कहीं जाकर 
उसे जिनवाणी में स्थान प्राप्त हुआ है । 

ऐसी बकत सुनकर कुछ लोग कहते हैं कि यदि यह बात है, व्यवहार 
इतना वफादार है, तो फिर उसका विषेध क्यों ? 

. . भाई! उसकी सार्थकता उसके निषेध में ही है, क्योंकि यदि उसका 
मिप्रेष न हो तो वह झपने काम में भी सफल नहीं हो सकता है । 
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क्यों, कैसे ? 
जैसे कि हमारी दृष्टि से बादाम के पेड़ का लगाना, उसे सींचना, 

बड़ा करना भ्रादि सम्पूर्ण मेहनत बादाम की मींगी श्रर्थात् निश्वय-बादाम 
के खैेवन के लिए ही तो है; पर यदि इस लोभ से कि जब छिलके ने मींगी 
की सुरक्षा के लिए इतनी कुर्बानी दी, इतनी वफादारी निभाई है, तो फिर 
उसे तोड़ें क्यों, फोड़ें क्यों ? - ऐसा सोचकर उसे तोड़े नहीं तो कया बादाम 
का सेवन अर्थात् हलुवा बनाकर खाना संभव होगा ? 

नहीं, कदापि नहीं । 
तो फिर जो कुछ भी हो, सम्पूर्ण मेहनत की सार्थंकता इसमें ही 

है कि परिपक्वावस्था में पहुँच जाने पर छिलके को तोड़ दिया जाय, फोड़ 
दिया जाय; तभी जाकर बादाम का हलुवा खाया जा सकता है। 

हाँ, यह बात श्रवश्य है कि उसे पूर्णत: पक जाने पर ही फोड़ा जाए, 
यदि कच्ची या भ्रधपकी फोड़ दी तो वह लाभ प्राप्त नहीं होगा, जो हम 
चाहते हैं । यह भी हो सकता है कि लाभ के स्थान पर हानि भी हो जावे । 

इसी प्रकार जिनवाणी और उसमें बताये मार्ग पर चलकर सुख-शांति 
प्राप्त करने के उद्देश्य की प्राप्ति के लिए यह झावश्यक है कि बादाम के 
छिलके को तोड़ने के समान व्यवहार का भी निषेध करें, भ्रन्यथा व्यवहार 
द्वारा प्रतिपादित निश्चय के विषयभूत भ्रर्थ की प्राप्ति नहीं हो सकेगी 
प्र्थात् भ्रात्मा का भ्रनुभव नहीं हो सकेगा भौर हम व्यवहार में ही भटक कर 
रह जावेंगे। यदि व्यवहार के उपकार याद कर करके हम उसका निषेध न 
कर पाये तो विकल्पों में ही उलभे रहेंगे, विकल्पातीत नहीं हो सकेंगे । 

हाँ, यह बात श्रवश्य है कि ब्यवहार का निषेघ व्यवहारातीत होने 
के लिए परिपक्वावस्था में ही होता है, पहले नहीं । यदि पहले करने जावेंगे 
तो न इधर के रहेंगे, न उधर के । परिपक्वावस्था माने वृद्धावस्था नहीं, 
ग्रपितु व्यवहार द्वारा परिपूर्ण प्रतियादन होने के बाद निश्चय की प्राप्ति 
होना - लेना चाहिए । 

जैसे नाव में बैठे बिना नदी पार होंगे नहीं भ्रौर नाव में बेठे-बैठे नदी 
पार होंगे नहीं। नाव में नहीं बेठंगे तो रहेंगे इस पार और नाव में बैठे 
रहेंगे तो रहेंगे मंकधार । नदी पार करने के लिए नाव में बैठना भी होगा 
झौर नाव को छोड़ना भी होगा श्रर्थात् नाव में से उतरना भी होगा । 

उसीप्रकार व्यवहार के बिना निश्चय समभा नहीं जा सकता शौर 
व्यवहार को छोड़े बिना निश्चय पाया नहीं जा सकता। निश्चय को समभने 
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के लिए व्यवहार को ध्रपनाना होगा और निश्चय को पाने के लिए 
व्यवहार को छोड़ना भी होगा । 

किन्तु ध्यान रहे कहीं ऐसा न हो कि नाव के उसपार पहुँचे बिना 
ही भाष नाव को छोड़ दें, नाव से उतर जावें - यदि ऐसा हुआ तो समभिये 
नदी की धार में बहकर समुद्र में पहुँच जावेंगे । 

उसीप्रकार यदि व्यवहार द्वारा वस्तु का पूर्ण निर्णय किये बिना ही, 
निश्चय के किनारे पर पहुँचे बिना ही, यदि आपने उसे छोड़ दिया तो 
निश्चय की प्राप्ति तो होगी नहीं, व्यवहार से भी भ्रष्ट हो जावेंगे झौर 
संसार-समुद्र में डूबने के श्रतिरिक्त कोई राह न रहेगी । 

झत: व्यवहार कब छोड़ना ? इसका ध्यान रखना बहुत जरूरी है। 
तथा कहीं हम व्यवहार को श्रस्थान में ही न छोड़ दें - इस भय से, “वह 
छोड़ने योग्य है! - यह समभने के लिए तेयार ही नहीं होना भी कम मूखंता 
नहीं है, क्योंकि उस स्थिति में ध्यवहार का निषेध ही है स्वभाव जिसका, 
ऐसे निश्चय का स्वरूप न समझ पाने के कारण उसके विषयभूत श्र की 
प्राप्ति कंसे होगी ? 

जिनवासी में जो निश्चय-व्यवहार में प्रतिपाद्य-प्रतिपादक और , 
व्यवहार-निश्चय में निषेध्य-निषेधक सम्बन्ध बताया गया है, वह भ्रत्यन्त 
महस्वपूर्ण भौर मामिक है, उसमें कोई विरोधाभास नहीं है। भ्रतः उसके 
मर्म को गहराई से समझने का यत्न किया जाना चाहिए। 

यद्यपि अभूतार्थ होने पर भी निश्चय का प्रतिपादक होने से व्यवहार 
को जिनवाणी में स्थान प्राप्त हो गया है; तथापि अभूतार्थ होनें से उसका 
फल संसार ही है। यही कारण है कि निश्चय उसका निर्देयता से निषेध 
करता है। 

पण्डितप्रवर जयचन्दजी छाबड़ा शुद्धनय के उपदेश की प्रधानता का 
प्रोच्चित्य सिद्ध करते हुए समयसार गाथा ११ के भावार्थ में लिखते हैं :- 

“प्राणियों को भेदरूप व्यवहार का पक्ष तो भ्रनादिकाल से ही है 
भ्लौर इसका उपदेश भी बहुधा सर्वप्राणी परस्पर करते हैं, झोर जिनवाणी 
में व्यवहार का उपदेश शुद्धनय का हस्तावलम्बन (सहायक) जानकर 
बहुत किया है; किन्तु उसका फल संसार ही है । शुद्धनय का पक्ष तो कभी 
झाया नहीं और उसका उपदेश भी विरल है - वह कहीं-कहीं पाया जाता 
है । इसलिए उपकारी श्रीगृुरु ने शुद्धनय के ग्रहणा का फल मोक्ष जानकर 
उसका उपदेश प्रधानता से दिया है कि 'शुद्धनय भूतार्थ है, सत्यार्थ है; 

जज नन्ग 
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इसका आश्रय लेने से सम्यक्दृष्टि हो सकता है; इसे जाने बिना जब्तक 
जीव व्यवहार में मग्न है तबतक श्रात्मा का ज्ञान-श्रद्धालडप निश्चय“ 
सम्पक्त्व तहीं हो सकता ।' - ऐसा प्राशय समझना चाहिए ।” 

यद्यपि यहाँ निश्चयनय के द्वारा व्यवहा रनय के निषेध की ही चर्चा 
की गई है तथापि शुद्धस्वरूप की प्राप्ति के काल में तो निश्चयनय के विकल्प 
(पक्ष ) का भी भभाव हो जाता है, क्योंकि शुद्धात्मा की प्राप्ति नयपक्षरूप 
विकल्पों में उलभे व्यक्ति को नहीं, पक्षातीत - विकल्पातीत ब्यक्ति को 

होती है. 
व्यवहारनय के निषेध के बाद निश्चयनय का पक्ष (व्रिकल्प) भी 

विलय को प्राप्त हो जाता है, क्योंकि जबतक नयरूप विकल्प (पक्ष) 
रहता है, तब तक निविकल्प झनुभूति प्रगट नहीं होती । 

समयसार की कथनशेैली की चर्चा करते हुए पण्डित जयचन्दजी 
छाबड़ा लिखते हैं :- ।द 

को मुख्य करके कथन किया गया है। चेतन्य के परिणाम के से; 
प्रनेक होते हैं, उन सबको आाचायंदेव पहले से ही गोण कहते आये हैं ग्रोर 
उन्होंने जीव को शुद्ध चेतन्यमात्र कहा है। इसप्रकार जीवपदा्थे को शुद्ध, 
नित्य, भ्रभेद, चेतन्यमात्र स्थापित करके भ्रब कहते हैं कि जो इस शुद्धनय 
का भी पक्षपात (विकल्प) करेगा, वह भी उस शुद्धस्वरूप के स्वाद को 
प्राप्त नहीं करेगा । 

भ्रशुद्धनय की तो बात ही क्या है ? किन्तु यदि कोई शुद्धनय का 
पक्षपात करेगा तो पक्ष का राग्र नहीं मिटेगा, इसलिए वीतरागता प्रमट 
नहीं होगी । पक्षपात को छोड़कर बिन्मात्रस्वरूप में लीन होने पर ही 
समयसार को प्राप्त किया जाता है । 

इसलिए शुद्धनय को जानकर, उसका भी पक्षपात छोड़कर, शुद्ध- 
स्वरूप का अनुभव करके, स्वरूप में प्रवत्तिरूप चारित्र प्राप्त करके, 
वीतराग दशा प्राप्त करना चाहिए ।”* 

ध्यान रहे यहाँ पक्ष या पक्षपात का भथे॑ विकल्प है। नय का पढ़ी 
छोड़ने का श्र नयसम्बन्धी विकल्प को तोड़ना है। वस्तु नयपक्षातीत॑ है 
प्र्थात् विकल्पातीत है - यह समझना चाहिए । 

3 समयसार कलश ७० का भावार्थ 
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समयसार की १४२वीं गाथा में झात्मा को पक्षातिक्रान्त कहा गया 
है । उसकी टीका में श्राचाये भ्रमृतचन्द्र लिखते हैं :- । 

“जीव में कर्म बद्ध है! ऐसा जो विकल्प तथा जीव में कर्म अबद्ध है' 
ऐसा जो विकएप वे दोनों नयपक्ष हैं। जो उस नयपक्ष का अतिक्रम करता 
है (उसे उल्लंघन कर देता है, छोड़ देता है), वही समस्त विकल्पों का 
ग्रतिक्रम करके स्वयं निविकल्प, एक विज्ञानघनस्वभावरूप होकर साक्षात् 
समयसार होता है। यहाँ (विशेष समझाया जाता है कि) जो “जीव में 
कर्मबद्ध है! ऐसा विकल्प करता है वह “जीव में कर्म अबद्ध है' ऐसे एक पक्ष 
का ग्रतिक्रम करता हुआ भी विकल्प का अतिक्रम नहीं करता, श्रौर जो 
जीव में कर्म अबद्ध है! ऐसा विकल्प करता है वह भी 'जीव में कर्म बद्ध है' 
ऐसे एक पक्ष का अतिक्रम करता हुआ भी विकल्प का अतिक्रम नहीं करता; 
और जो यह विकल्प करता है कि “जीव में कर्म बद्ध है और अबद्ध भी है' 
वह दोनों पक्षों का भ्रतिक्रम न करता हुआ, विकल्प का श्रतिक्रम नहीं 
करता । इसलिए जो समस्त तयपक्ष का अ्रतिक्रम करता है, वही समस्त 
विकल्प का अतिक्रम करता है; जो समस्त विकल्प का गतिक्रम करता है, 
वही समयसार को प्राप्त करता है - उसका भ्रनुभव करता है । 

भावाथे :- जीव कम से बंधा हुआ है' तथा 'नहीं बंधा हुश्रा है! - 
यह दोनों नयपक्ष हैं। उनमें से किसी ने बन्धपक्ष भ्रहणा किया, उसने 
विकल्प ही ग्रहर किया; किसी ने ग्रवन्ध पक्ष लिया, तो उसने भी विकल्प 
ही ग्रहणरा किया; और किसी ने दोनों पक्ष लिये तो उसने भी पक्षरूप 
विकल्प का ही ग्रहण किया । परन्तु ऐसे विकल्पों को छोडकर जो कोई भी 
पक्ष को ग्रहण नहीं करता, वही शुद्धपदार्थ का स्वरूप जानकर उसरूप 
समयसार को - शुद्धात्मा को प्राप्त करता है। नयपक्ष को ग्रहण करना 
औराग है, इसलिए समस्त नयपक्ष को छोड़ने से वीतराग समयसार हुआ 
जाता है ।” 

इसके तत्काल बाद ६९वें कलश में वे कहते हैं - 

“ये एवं मुक्त्वा नयपक्षपातं 
स्वरूपगुप्ता निवसंति नित्यम् । 

विकल्पजालच्युतशांतचित्ता - 
स्त एवं साक्षावभतं पिश्ंति।। 

जो नयपक्षपात को छोड़कर सदा स्वरूप में गुप्त होकर निवास 
करते हैं श्रौर जिनका चित्त विकल्पजाल से रहित शान्त हो गया है, वे ही 
साक्षात् प्रमुत का पान करते हैं । 
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भावार्थ :- जबतक कुछ भी पक्षपात (विकल्प) रहता है तबतक 
चित्त का क्षोभ नहीं मिटता । जब नयों का सब पक्षपात दूर हो जाता है 
तब वीतराग दशा होकर स्वरूप की श्रद्धा निविकल्प होती है, स्वरूप में 
प्रवृत्ति होती है श्ौर भ्रतीन्द्रिय सुख का श्रनुभव होता है ।” 

नयचक्र में कहा है कि नयों का प्रयोग विकल्पात्मक भूमिका में 
तत्त्वों का निर्णय करने के लिए ही होता है, श्रात्माराधना के समय नहीं । 
अनुभव के काल में तो नय सम्बन्धी सर्व विकल्प विलय को प्राप्त हो जाते 
हैं । उक्त कथन करने वाली गाथा इसप्रकार है :- 

“वच्चारोसराकाले समय बुज्भेहि जुत्तिमग्गेरत । 
रणो आहारशसमये पच्चक्खों श्रणहवों जहा ।।" 

तत्त्वान्वेषण काल में ही आत्मा युक्तिमागे से श्रर्थात् निश्चय- 
व्यवहार नयों द्वारा जाना जाता है, परन्तु क्श्रात्मा की आराधना के समय 
वे विकल्प नहीं होते, क्योंकि उक्त समय तो आत्मा स्वयं प्रत्यक्ष ही है।” 

यहाँ यह बात बहुत सावधानी से समभने योग्य है कि यहाँ निश्चयनय 
का पक्ष छूड़ाया है, विकल्प छूड़ाया है; निश्चयनय का विषयकूत भ्रर्थ नहीं । 
व्यवहारनय का मात्र पक्ष ही नहीं, उसका विषयभूत श्रर्थ भी छोड़ने योग्य 
है; पर निश्चयनय का मात्र पक्ष या विकल्प छोड़ना है, उसके विषयभूत 
अर्थ को तो ग्रहण करना है। निश्चयनय के विषयभूत श्रर्थ को ग्रहण करने 
में बाधक जानकर ही निश्चयनय के विकल्प (पक्ष )को भी छूड़ाया है । 

ध्यान रहे शुद्धनय* शब्द का प्रयोग निश्चयनय के विकल्प के अर्थ 
में भी होता है और उसके विषयभूत श्रर्थ के श्र्थ में भी । जहाँ निश्चयनय 
के पक्ष को छोड़ने की बात कही हो, समभना चाहिए कि उसके घिकल्प 
को छुड़ाया जा रहा है; और जहाँ शुद्धनय के ग्रहण की बात कही हो वहाँ 
समभना चाहिए कि शुद्धनय के विषयभूत श्रर्थ की बात चल रही है। 
समयसार कलश १२२ से भी इस बात की पुष्टि होती है :- 

“हृदभेवात्र तात्पर्य हेयः शुद्धनयों न हि। 
नास्ति बंधस्तदत्यागात्तत्यागादबंध एव हि ।। 

यहाँ यही तात्पये है कि शुद्धनय त्यागने योग्य नहीं है, क्योंकि उसके 
भ्रत्याग से बंध नहीं होता और त्याग से बंध होता है ।” 

१ द्वव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र, गाथा २६२ 

के क निश्चयतय का ही एक भेद है, जिसकी चर्चा श्रागे नय के भेदों में की 
जाएगी। 
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कविवर पं० बनारसीदासजी ने इस कलश का हिन्दी पद्यानुवाद 
इसप्रकार किया है :- 

“यह निचोर या ग्रंथ को, यहै परम रस पोख । 
तज सुद्धनय बंध है, गहे सुद्धभय सोख (४ 

व्यवहारनय का निषेध तो निश्चयनय करता ही है! साथ में स्वयं 
के पक्ष का भी निषेध कर पआआरात्मा को पक्षातीत, विकल्पातीत, नयातीत कर 
देता है । 

आचाये देवसेन अपने “नयचक्र' में निश्चयनय को पृज्यतम सिद्ध 
करते हुए लिखते हैं :- 

४निश्चयनयस्त्वेकत्वे समुपनोय ज्ञानचेतन्ये संस्थाप्य परभानंद॑ 
समुत्पाद्य वीतरागं क॒त्वा स्वयं निवर्तमानो नयपक्षातिक्नांतं करोति तमिति 
पुज्यतमः । 

निश्चयनय एकत्व को प्राप्त कराके ज्ञानरूपी चैतन्य में स्थापित 
करता है | परमानन्द को उत्पन्न कर वीतराग बनाता है। इतना काम 
करके वह स्वतः निवृत्त हो जाता है। इसप्रकार वह जीव को नयपक्ष से 
प्रतीत कर देता है। इसका रण वह पूज्यतम है ।” 

झ्ौर भी देखिये :- 
“यथा सम्यग्व्यवहारेण मिथ्याव्यवहारों निवर्तते तथा निश्चयेन 

व्यवहारविकल्पोषपि निबतते । यथा निश्चयनयेंन व्यवहारधिकल्पो5षि 
निवतंते तथा स्वपयवसितमावेनेकत्वविकल्पो5पि निवतंते । एवं हि जीवस्य 
पोइसो स्वपर्यंबसितस्वभाव स एव नय पक्षातीत:ः ।* 

जिसप्रकार सम्यकव्यवहार से मिथ्याव्यवहार की निवृत्ति ! है; 
उसीप्रकार निश्चयनय से व्यवहार के विकल्पों की भी निवृत्ति हो जाती 
है। जिसप्रकार निश्चयनय से व्यवहार के विकल्पों की निवृत्ति होती है; 
उसीप्रकार स्वपयेवसित* भाव से एकत्व का विकल्प भी निवृत्त हो जाता 
है। इसप्रकार जीव का स्वपर्यवसितस्वभाव ही नयपक्षातीत है ।” 

इसप्रकार हम देखते हैं कि जबतक नयविकल्प चलता रहता है 
तबतक श्रात्मा परोक्ष ही रहता है, वह प्रत्यक्षानुभूति का विषय नहीं बन 

) श्रुतभवनदीपक नयचक्र, पृष्ठ ३२ 
२ वही, पृष्ठ ६६-७० 
3 झनुभवगम्य 
४ निश्चयनय से श्रात्मा एक है, शुद्ध है! -- ऐसा निश्चयनय संबंधी विकल्प 
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पाता । तथा जबतक वह प्रत्यक्ष भ्रनुभव में नहीं झ्रा जाता तबतक उसके 
पक्षों को जानने के विकल्प उठना स्वाभाविक ही है। उन विकल्पों के 
समाधान हेतु ही नयों की प्रवृत्ति होती है। कहा भी है :- 

“एवमात्मा यराववृष्यवहारनिश्चयाभ्यां तत्वसनुभवति तावत्परो- 
क्षानुभूतिः । प्रत्यक्षानुभुतिनेयपक्षातीता ।* 

इसप्रकार आत्मा जबतक व्यवहार झ्लौर निश्चय के द्वारा तत्त्व का 
ग्रनुभव करता है, तबतक परोक्षानुभूति होती है, क्योंकि प्रत्यक्षानुभूति 
नयपक्षातीत होती है । 

“यथा किश्चिहेंबदत्तोःपूर्वान् परोक्षानश्वान् राशे निवेदयति। स 
यथा राजा हृस्वदीघंलोहितादिधर्मावबोधाय पौन:पुन्याहिकल्प्य प्रच्छति । 
तथा परोक्षार्थ श्रुतनिवेदिताइनंतधर्मा वबोधनाय विकल्पा भावंति।* 

जैसे - कोई देवदत्त नामक पुरुष राजा से श्रपूव - परोक्ष धोड़ों के 
बारे में चर्चा करता है। तब वह राजा उससे बड़ी ही उत्सुकता से - वे कंसे 
हैं- छोटे हैं या बड़े हैं? उनका रंग कैसा है - लाल है क्या ? आदि उनके 
अनेक धर्मों-गुणों के बारे में बार-बार विकल्प उठाकर पूछता है; 
उसीप्रकार परोक्ष पदार्थ की चर्चा होने पर उसमें रहने वाले ग्रनन्त धर्मों के 
बारे में विकल्प होते हैं, विकल्पों का होना स्वाभाविक ही है ।” 

किन्तु जब वे घोड़ें जिनकी चर्चा राजा ने देवदत्त से सुनी थी, राजा 
के सामने उपस्थित हो जावें तब सब-कुछ प्रत्यक्ष स्पष्ट हो जाने से विकल्पों 
का शमन सहज हो जाता है; उसीप्रकार जब आत्मा भ्रनुभव में प्रत्यक्ष 
झा जाता है. तब नयरूप विकल्पों का शमन हो जाना स्वाभाविक है, 
सहजसिद्ध है। यही कारण है कि प्रत्यक्षानुभूति नयपक्षातीत-विकल्पातीत 
होती है । 

यहाँ एक प्रश्न संभव है कि जब प्रत्यक्षानुभूति नयपक्षातीत है झ्ौर 
सुखी होने के लिए एक प्रत्यक्षानुभूति ही उपादेय है, विकल्पजाल में उलभने 
से कोई लाभ नहीं है, तो फिर हमें निश्चयनय और व्यवहारनय के 
विकल्पजाल में क्यों उलभाते हो ? 

यदि हम नयों के स्वरूप को जाने बिना ही नयपक्षातीत हो जाते हैं 
तो फिर नयों के विस्तार में जाने की क्या भ्रावश्यकता है ? भगवान महावीर 
के जीव ने शेर की पर्याय में श्लौर पाश्वेताथ भगवान के जीव ने हाथी की 

) श्रुतभवनदीपक नयचक्र, पृष्ठ ३२ 
* वही, पृष्ठ ३६ 
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पर्याय में झ्ात्मानुभूति प्राप्त की थी, प्रत्यक्षानुभूति की थी; तो कया वे 
उस समय नयों के इस विस्तार को जानते थे ? नहीं, तो फिर आप हमें ही 
क्यों इस विस्तार में उलभाना चाहते हैं ? बयों न हम भी शेर और हाथी 
के समान नयपक्षातीत हो जावें, विकल्पातीत हो जावें, भात्मानुभूति प्राप्त 
कर लें ? या फिर 'तुषभासं घोषन्तो' वाले शिवभूति मुनिराज के समान 
अपने चरमलक्ष्य को प्राप्त कर लें । 

कर लीजिए न, कौन रोकता है ? यदि आप कर सकते हैं तो अवश्य 
कर लीजिए । उपादेय तो प्रत्यक्षानुभूति, निविकल्प-अनुभूति ही है, नय- 
विकल्प नहीं । नयों का स्वरूप तो प्रत्यक्षानुभूति में सहायक जानकर ही 
बताया जा रहा है, नयों के विकल्पों में ही उलभे रहने के लिए नहीं । 
नयचत्र में भी ऐसा ही कहा है, जैसा कि पहले लिखा जा चुका है :- 

“बद्यपि आत्मा स्वभाव से नयपक्षातीत है, तथापि वह आत्मा 
नयज्ञान के बिना पर्याय में नयपक्षातीत होने में समर्थ नहीं है। प्रर्थात् 

>> 

नहीं है, क्योंकि भ्रनादिकालीन कर्मंवश से यह अ्सत्-कल्पनाओं में उलभा ' 
हुआ्ना है। अ्रतः सत्त-कल्पनारूप अर्थात् सम्यक्-विकल्पात्मक नयों का स्वरूप 
कहते हैं ।*'* 

आचाये उमास्वामी ने भी तत्त्वार्थों के श्रद्धान को सम्यक्दर्शन कहा 
है तथा तत्त्वार्थों के श्रधिगमम का उपाय प्रमाण और नयों को निरूपित 
किया है ।१ 

“तयदृष्टि से विहीन व्यक्ति को वस्तुस्वभाव की उपलब्धि नहीं हो 
सकती और वस्तुस्वभाव की उपलब्धि बिना सम्यग्दशन श्र्थात् ग्रात्मानु- 
भव कंसे हो सकता है ? ” 

नयचक्रकार माइलल्लधवल की उक्त उक्ति का उल्लेख भी शारंभ में 
किया ही जा चुका है। 

फिर भी आ्राप नयों और उनके द्वारा प्रतिपादित वस्तुस्वरूप को सम भे 
बिना ही आत्मानुभूति प्राप्त करने का भाग्रह रखते हैं तो भले ही रखें । 

हाँ, यह बात भ्रवश्य है कि झ्लाप नयों के विस्तार में न जाना चाहें 
तो भले ही न जावें, पर उनका सामान्यरूप से सम्यक्श्ञान तो करना 
ही होगा । 

१ श्रुतभवनदीपक नयचक्र, पृष्ठ २६ 
२ तस्वार्थसूत्र, अ० १, सूत्र २ एवं ६ 
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श्राप शेर और हाथी की बात करते हैं ? सो भाई शेर और हाथी 
तो सात तत्त्वों, छह द्र॒व्यों, नव पदार्थों, पाँच भांवों, चार प्रभावों, द्रव्य- 
गुणा-पर्याय भ्रादि के भी नामादिक तक नहीं जानते थे; पर आपने क्यों 
सीखे ? इनके नामादिक बिना जाने जेसे उन्होंने आ्रात्मानुभव किया था, 
बैसे श्राप भी कर लेते। जैसे आपने सप्ततत्त्वादिक का ज्ञान किया, वेसे 
प्रमाण नयादिक का भी करना चाहिए। उनके समान ही ये भी उपयोगी हैं | 

शेर और हाथी की पर्याय में उन्हें सप्ततत््वादिक के नामादिक का 
ज्ञान नहीं होने पर भी उनका भाव-भासन था; उसीफप्रकार उन्हें नयादिक 
के भी नामादिक का ज्ञान न होने पर भी उनके विषय का भाव-भासन 
था, अन्यथा आत्मानुभूति संभव नहीं थी । 

तत्त्वाथों का भाव-भासन हो - इस प्रयोजन से जिसप्रकार आप 
उनके विस्तार में, उनकी गहराई में जाते हैं; उसीप्रकार नयों और उनके 
विषयभूत प्रर्थ का सही भाव-भासन हो - इसके लिए यदि समय हो तो 
बुद्धि के अनुसार इनकी भी गहराई में, इनके भी विस्तार में जाना अनुचित 
नहीं है । 

यदि आप शिवभूति मुनिराज के समान चरम लक्ष्य को पा सकते 
हैं, तो अवश्य पालें । पर पा नहीं पा रहे हैं, इसलिए तो यह सब समझाया 
जा रहा है। विस्तार में उलभाने के लिए विस्तार से नहीं समभाया जा 
रहा है, अपितु सुलझाने के लिए ही यह सब प्रयत्न है। और यह यत्न 
सात्र हमारा नहीं, जिनवाणी में भी किया गया है। वस्तुस्वभाव के 
प्रकाशन के लिए ही नयचक्र का प्रयोग किया गया है, उलभाने के लिए 
नहीं । इसी बात को लक्ष्य में रखकर माइल्लधवल ने ग्रंथ का नाम ही 
द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र' रखा है । 

भाई, राजमार्ग तो यही है कि हम निश्चय-व्यवहारनय का स्वरूप 
समभकर व्यवहारनय शभ्रौर उसके विषय छोड़कर तथा निश्चयनय के भी 
विकल्प को तोड़कर निश्चयनय की विषयभूत वस्तु का आश्रय लेकर 
नयपक्षातीत, विकल्पातीत श्रात्मानुभूति को प्राप्त करें। इस प्रयोजन से ही 
यह सब कथन किया गया है । 

इसप्रकार यहाँ निश्चय और व्यवहार का स्वरूप, उनमें परस्पर 
सम्बन्ध, हेयोपादेय व्यवस्था, उनकी भूतार्थता, अभूतार्थता एवं नयपक्षातीत 
झवस्था की सामान्य चर्चा की । श्रब उनके भेद-प्रभेदों का कथन 
प्रसंगप्राप्त है । 



निश्चय-व्यवहार : कुछ प्रश्नोत्तर 
निश्चय-व्यवहार के भेद-प्रभेदों के विस्तार में जाने के पहले उनके 

सम्बन्ध में उठने वाले कुछ सहज प्रश्नों के सम्बन्ध में विचार कर लेना 
उचित होगा; क्योंकि इन भ्राशंकाओं के बने रहने पर भेद-प्रभेदों के विस्तार 
में सहज जिज्ञासु का भी निश्शंक प्रवेश नहीं होगा। मुक्ति के मार्ग में नयों 
की उपयोगिता एबं उनके हेयोपादेयत्व का सही निर्णय न हो पाने की 
स्थिति में इनके विस्तार में जाने की जेसी रुचि और पुरुषार्थ जागृत होना 
चाहिए, वेसी रुचि और पुरुषार्थ जागृत नहीं होगा; जैसी निष्पक्ष दृष्टि 
बननी चाहिए, वेसी निष्पक्ष दृष्टि नहीं बनेगी। 

इस बात को ध्यान में रखकर यहाँ कुछ महत्त्वपूर्ण प्रश्नों पर विचार 
किया जा रहा है । 

(१) प्रश्न: - समयसार गाथा १२ की आत्मख्याति टीका में 
आचाये भ्रमृतचन्द्र ने एक गाथा उद्धृत की है, जो इसप्रकार है :- 

“जद जिरामयं पवज्जह ता मा ववहारणिच्छए मुयह । 
एक्केश विणा छिज्जह तित्य॑ भ्रण्णेण उण तच्च ।। 

यदि जिनमत को प्रवर्ताना चाहते हो तो निश्चय-व्यवहार में से एक 
को भी मत छोड़ो, क्योंकि एक (व्यवहार) के बिना तीर्थ का लोप हो 
जावेगा और दूसरे (निश्चय) के बिना तत्त्व का लोप हो जावेगा ।” 

जब समयसार में ऐसा कहा है तो फिर ग्राप निश्चय-व्यवहार में 
भेद क्यों करते हैं, एक को हेय और दूसरे को उपादेय क्यों कहते हैं ? जब 
दोनों नयों की एक-सी उपयोगिता और प्रावश्यकता है तो फिर उनमें भेद- 
भाव करना कहाँ तक ठीक है ? 

उत्तर :- भाई ! हम कया कहते हैं श्रौर उक्त गाथा का क्या भाव 
है ? इसे ठीक से न सम पाने के कारण ही यह प्रश्न उठता है। कुछ 
लोगों द्वारा जान-बूककर भी उक्त गाथा का आ्राधार देकर इस प्रश्न को 
कुछ इसतरह उछाला जाता है, प्रस्तुत किया जाता है कि जिससे समाज 
को ऐसा भ्रम उत्पन्न हो कि जैसे हम उक्त गाथा के भाव से सहमत नहीं हैं, 
तथा उक्त गाथा का प्र्थ भी इसप्रकार प्रस्तुत किया जाता है जेसे यह 
गाथा व्यवहारनय को निश्चयनय के समान ही उपादेय प्रतिपादित कर 
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रही हो । जबकि ऐसी कोई बात नहीं है, यह गाथा तो निश्चय-व्यवहार 
की वास्तविक स्थिति को ही स्पष्ट करती है । 

इसमें कहा गया है कि व्यवहार के बिना तीर्थ का लोप हो जावेगा 
झौर निश्चय के बिना तत्त्व का लोप हो जायेगा श्रर्थात् तत्त्व की प्राप्ति 
नहीं होगी । यहाँ तीर्थ का श्रर्थ उपदेश श्रौर तत्त्व का अर्थ शुद्धात्मा का 
प्रनुभव है। उपदेश की प्रक्रिया प्रतिपादन द्वारा सम्पन्न होती है, तथा प्रति- 
पादन करना व्यवहार का काम है, भ्रत: व्यवहार को सर्वथा असत्यार्थ मानने 
से तीर्थ का लोप हो जावेगा-ऐसा कहा है। शुद्धात्मा का अनुभव निश्चयनय 
के विषयभूत अ्र्थ में एकाग्र होने पर होता है । भ्रतः निश्चयनय को छोड़ने 
पर तत्त्व की प्राप्ति नहीं होगी अर्थात् ग्रात्मा का श्रनुभव नहीं होगा-ऐसा 
कहा है । द्वादशांग जिनवाणी में व्यवहार द्वारा जो भी उपदेश दिया गया 
है, उसका सार एकमात्र आत्मा का अनुभव ही है । आत्मानुभूति ही समस्त 
जिनशासन का सार है । 

इसप्रकार इस गाथा में यही तो कहा गया है कि उपदेश की 
प्रक्रिया में व्यवहारनय प्रधान है और अनुभव की प्रक्रिया में निश्वयनय 
प्रधान है। 

श्रात्मा के अनुभव में व्यवहारनय स्वतः गौण हो गया है। इसलिए 
आत्मानुभव के झ्भिलायी ग्रात्मार्थी निश्वयनय के समान ही व्यवहार को 
उपादेय कंसे मान सकते हैं ? व्यवहार की जो उपयोगिता है, वे उसे भी 
अच्छी तरह जानते हैं | ज्ञानगीजन जब व्यवहारनय को हेय या भअसत्यार्थ 
कहते हैं, तो उसे गौणा करके ही ग्रसत्याथ कहते हैं, अ्रभाव करके नहीं- 
यह बात ध्यान में रखने योग्य है । 

गाथा की प्रथम पंक्ति में कहा गया है कि यदि तुम जिनमत को 
प्रवर्तावा चाहते हो तो व्यवहार-निश्चय को मत छोड़ो । 'प्रवर्ताना' शब्द 
के दो भाव होते हैं-एक तो तीथ्थ-प्रवर्तेत और दूसरा झ्ात्मानुभवन । तीर्थ- 
प्रवर्तेन का श्र्थ जिनधर्म की उपदेश-प्रक्रिया को निरन्तरता प्रदान करना 
है। भ्रत: यदि जिनधर्म की उपदेश-प्रक्रिया को निरन्तरता प्रदान करना है 
तो वह व्यवहार द्वारा ही संभव होगा, अ्निर्वंचनीय या "न तथा! शब्द 
द्वारा वक्तव्य निश्चयनय से नहीं; किन्तु जिनमत का वास्तविक प्रवतेन तो 
श्रात्मानुभवन ही है। अतः: प्रात्मानुभूतिरूप जिनमत का प्रवतेन तो 
निश्चयनय के विषयभूत श्रर्थ में मग्न होने पर ही संभव है। यहाँ उपदेश 
के विकल्परूप व्यवहारनय को कहाँ स्थान प्राप्त हो सकता है ? 
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तीर्थंकर भगवान महावीर का तीर्थ श्राज भी प्रवर्तित है, क्योंकि 
उनकी वाणी में निरूपित शुद्धात्मवस्तु का अ्रनुभव ज्ञानीजनन आज भी 
करते हैं - यह व्यवहार झौर निश्चय की श्रद् * संधि है। श्रनुभव की 
प्रेरणा की देशनारूप व्यवहार झौर अ्नुभवरूप निश्चय की विद्यमानता ही 
व्यवहार-निश्चय को नहीं छोड़ने की प्रक्रिया है, जिसका आ्रादेश उक्त 
गाथा में दिया गया है । 

दूसरे प्रकार से विचार करें तो मोक्षमार्ग की पर्याय को तीर्थ कहा 
जाता है तथा जिस त्रिकाली श्र्व निज शुद्धात्मवस्तु के श्राश्रय से मोक्ष- 
मार्ग की पर्याय प्रगट होती हैँ, उसे तत्त्व कहते हैं। प्रतः व्यवहार को नहीं 
मानने से मोक्षमार्गरूप तीर्थ श्लौर निश्चय को नहीं मानने से निज शुद्धात्म- 
तत्त्व के लोप का प्रसंग उपस्थित होगा । 

इस संदर्भ में इस सदी के सुप्रसिद्ध आध्यात्मिक सत्पुरुष श्री कानजी 
स्वामी के विंचार दृष्टव्य हैं :- 

“जिनमत भ्र्थात् वीतराग अभिप्राय को प्रवर्तन कराना चाहते हो 
तो व्यवहार और निश्चय दोनों नयों को मत छोड़ो । व्यवहार नहीं है'- 
ऐसा मत कहो । व्यवहार है, किन्तु गाथा ११ में जो भ्रसत्य कहा है, वह 
तरिकाल ध्रूव निश्चय की विवक्षा में गौणा करके असत्य कहा है, बाकी 
व्यवहार है, मोक्ष का मांगे है। व्यवहारनय न मानो तो तीथे का नाश हो 
जायेगा । चौथे, पाँचवें, छठवें श्रादि चौदह गुणस्थान जो व्यवहार के 
विषय हैं, वे हैं। मोक्ष का उपाय जो सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र हैं, वे 
व्यवहार हैं । चौदह गुरास्थान द्रब्य में नहीं हैं, पह तो ठीक, किन्तु पर्याय 
में भी नहीं हैं, ऐसा कहोगे तो तीर्थ का ही नाश हो जायेगा । तथा तीथथे 

का फल जो मोक्ष श्रौर सिद्धपद है, उसका भी भ्रभाव हो जायरेगा। ऐसा 
होने पर जीव के संसार भर सिद्ध -ऐसे जो दो विभाग पड़ते हैं, बह 
व्यवहार भी नहीं रहेगा । 

भाई, बहुत गंभीर भ्रर्थ है। भाषा तो देखो ! यहाँ मोक्षमागं की 
पर्याय को 'तीथे” कहा भौर वस्तु को तत्त्व” कहा है। त्रिकाली प्र व 
चैतन्यघन वस्तु निश्चय है । उस बस्तु को जो नहीं मानेंगे तो तत्त्व का 
नाश हो जाएगा । और तत्त्व के भ्रभाव में, तत्त्व के प्राश्नय से उत्पन्न हुआ 
जो मोक्षमागरूप तीथं, वह भी नहीं रहेगा। इस निश्चयरूप वस्तु को 
नहीं मानने से तत्त्व का और तीथें का दोनों का नाश हो जायेगा, इसलिए 
वस्तुस्वरूप जैसा है, वेसा यथार्थ मानना । 
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जब तक पूर्णाता नहीं हुई, तब तक निश्चय और व्यवहार दोनों होते 
हैं। पूर्णता हो गई भ्रर्थात् स्वयं स्वयं में पूर्ण स्थिर हो गया, वहाँ सभी 
प्रयोजन सिद्ध हो गये । उसमें तीर्थ व तीथेफल सभी कुछ श्रा गया ।/'* 

(२) प्रश्न :- अनुभव के काल में तो निश्चय और व्यवहार दोनों ही 
नहीं रहते हैं । प्रतः निश्चयनय को श्रनुभव से कैसे जोड़ा जा सकता है ? 

उत्तर :- हाँ, यह बात तो सही है कि श्रनुभव के काल में निश्चय 
झौर व्यवहा र-दोनों तयों सम्बन्धी विकल्प नहीं रहते, पर व्यवहारनय के 
साथ-साथ व्यवहा रनय के विषय का आश्रय भी छूट जाता है भ्ौर निश्वयनय 
(शुद्धनय) का मात्र विकल्प छूटता है, विषय का झ्राश्नय रहता है। 
निश्चय के विषय को भी निश्चय कहते हैं। इसी श्राधार पर कहा जाता 
है कि :- 

“जखिच्छुयणयासिदा पुण मुस्णिणों पायंति खिव्वाणं ।॥२७२॥* 

निश्चयनय का आश्रय लेने वाले मुनिराज निर्वाण को प्राप्त 
करते हैं ।'' 

इसीकारण यह कहा जाता है कि निश्चयनय के छोड़ने पर तत्त्वोप- 
लब्धि भ्रर्थात् ग्रात्मानुभव नहीं होगा । यही कारण है कि भ्रनुभव नयातीत- 
विकल्पातीत होने पर भी निश्चयनय से जुड़ा हुम्ना है । 

(३) प्रश्न :- समयसार में एक श्लोर तो भ्नुभव को नयपक्षातीत 
कहा है तथा दूसरी श्रोर यह भी कहा है कि निश्चयनय का आश्चय 

लेनेवाले मुनिराज ही निर्वाण को प्राप्त करते हैं-इसका क्या कारण है /. 
उत्तर : - अनुभव को नयपक्षातीत कहने से श्राशय नय-विकल्प के 

श्रभाव से हे । नयपक्षातीत अर्थात् नयविकल्पातीत । किन्तु जहाँ निश्चवयनय 
के आश्रय से अनुभव होता है- यह कहा हो, वहाँ निश्चयनय का भ्रर्थ 
निश्चयनय का विषयभूत श्रर्थ लेता चाहिए | आशय यह है कि श्रनुभव में 
निश्चयनय (परमशुद्धनिश्वयनय) के विषयभूत शुद्धात्मा का श्राश्रय तो 
रहता है, पर "में शुद्ध हूँ, इसप्रकार का निश्चयनय संबंधी विकल्प नहीं 
रहता । 

यह तो पहिले स्पष्ट किया ही जा चुका है कि निश्चय के दो भर्थ 
होते हैं, एक निश्चयनय सम्बन्धी विकल्प और दूसरा निश्चयनय का 
विषयभूत. पथ । 2:00 ७22 
* प्रवचनरत्नाकर भाग १ पृष्ठ १६२-१६३ 
* समयसार, गाथा २७२ 



निश्चय-व्यवहार : कुछ प्रश्नोत्तर | [ ६७ 

(४) प्रश्त :- निश्चय-व्यवहार के भेद-प्रभेदों में जाने की क्या 
आ्रावश्यकता है ? बस उनका, सामान्य स्वरूप जानलें श्रौर निश्चयनय के 
विषयमूत श्रर्थ में श्रपता उपयोग लगादें, क्योंकि साध्यसिद्धि तो उससे ही 
होने वाली है, विकल्पजाल में उलभने से तो कुछ लाभ है नहीं ? 

उत्तर :- विकल्पजाल में उलभने से तो कोई लाभ नहीं है-बात तो 
ऐसी ही है, पर निश्चयनय और व्यवहारनय तो अनेक प्रकार के हैं, कौनसे 
निश्चयनय के विषय में दृष्टि को केन्द्रित करना है-इसका निर्णय लिये 
बिना किसमें दृष्टि केन्द्रित करोगे ? 

दूसरी बात यह भी तो है कि जिनवाणी में जिस वस्तु को एक प्रसंग 
में निश्वयनय का विषय बताया जाता है, उसी वस्तु को श्रम्य प्रसंग में 
व्यवहारनय का विषय कह देते हैं । इसका सोदाहरणा विशेष स्पष्टीकरण 
निश्चय और व्यवहार के भेद-प्रभेदों पर विचार करते समय विस्तार से 
करेंगे । 

इसप्रकार जिनवाणी में प्रयुक्त नयचक्र अत्यन्त जटिल है, उसे 
गहराई से समभने के लिए उपयोग को थोड़ा सूक्ष्म बनाना होगा; अभ्ररुचि 
दिखाकर पिण्ड छुड़ाने से काम नहीं चलेगा । जब भआरात्मानु भव प्राप्त करने 
के लिए कमर कसी है, तो थोड़ा-सा पुरुषार्थ नय-कथनों के मर्म के समभने 
में भी लगाइये । जटिल नयचक्र को समझे बिना जिनवाणी के अवगाहन 
करने में कठिनाई तो होगी ही; साथ ही पद-पद पर शंकाएँ भी उपस्थित 
होंगी, जिनका निराकरण नय-विभाग के समभने पर ही संभव होगा । 

समयसार की २६वीं गाथा में जब श्रप्रतिबुद्धशिष्य देह के माध्यम 
से की जानेवाली तीर्थंकरों की स्तुतियों से श्रात्मा और देह की एकता 
संबंधी आशंका प्रकट करता है, तो श्राचार्य यही उत्तर देते हैं कि तू नय- 
विभाग से अ्रनभिज्ञ है-इसलिए ऐसी बात करता है। उसकी शंका का 
समाधान भी नय-विभाग समभाकर ही देते हैं और श्रन्त में कहते हैं :-- 

“तय-विभाग के द्वारा श्रच्छी तरह समभाये जाने पर भी ऐसा कौन 
मूर्ख होगा कि जिसको भ्रात्मबोध नहीं होगा भ्रर्थात् श्रात्मा का अनुभव 
नहीं होगा ? नय-विभाग से समभाये जाने पर योग्य पात्र को बोध की 
प्राप्त होती ही है १ 

झ्राचाय कुन्दकुन्द के प्रसिद्ध ग्रंथराज नियमसार की तात्पयंवृत्ति 
टीका समाप्त करते हुए पद्मप्रभभलधारीदेव कहते हैं :- 

१ समयसार, कलश २८ 
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“जो लोग समस्त तयों के समूह से शोभित इस भागवत् शास्त्र को 
निश्चय और व्यवहारनय के अ्रविरोध से जानते हैं, वे महापुरुष समस्त 
प्रध्यात्म शास्त्रों के हृदय को जानने वाले और शाश्वत सुख के भोक्ता 

|... 24 अनिल ऋकओ 
समयसार, नियमसार आ्रादि आध्यात्मिक शास्त्रों में निश्चय- 

व्यवहार के अनेक भेद-प्रभेदों से कथन किया गया है । निश्चय-ब्यवहार के 
भेद-प्रभेदों को जाने बिना इन आध्यात्मिक ग्रंथों के मर्म को पा लेना 
आसान नहीं है | भ्रत: इनके ग्रध्ययन में रुचि उत्पन्न कर इन्हें समभने का 
यत्न करना चाहिए। 

(५) प्रश्न :- तो क्या आप यह कहना चाहते हैं कि नयचक्र जानना 
समयसार से भी अधिक भझ्रावश्यक है? क्या नयचक्र समयसार से भी 
बड़ा है ? 

उत्तर :- नहीं, समयसार तो ग्रंथाधिराज है, उससे बड़ा नयचक्त नहीं 
है। नयचक्र का जानना समयसार से भी अ्रधिक श्रावश्यक तो नहीं है, 
पर समयसार का मर्म जानने के लिए नयों का स्वरूप जानना उपयोगी 
अवश्य है। समयसार ही क्या, समस्त जिनवाणी नयों की भाषा में 
निबद्ध है। भ्रत: जिनवाणी के मर्म को जानने के लिए नयों का जानना 
झ्रावश्यक ही नहीं, अभ्रनिवारय है । 

आचार अमृतचन्द्र ने तो समयसार की प्रशंसा 'इदमेकं जगच्चक्षु- 
रक्षयं * ग्रोर “न खलु समयसारादुत्तरं किचिदस्ति'* कहकर की है। उनका 
कहना यह है कि समयसार जगत का श्रक्षयचक्षु है और इससे बढ़कर कुछ 
भी नहीं है । 

नयचक्र इससे बढ़कर कंसे हो सकता है? नयचक्र तो आचार्य 
कुन्दकुन्द के समयसारादि ग्रंथों का सार लेकर ही बनाया गया है । जसा 
कि माइल्लधवल ने ग्रंथ के श्रारंभ में ही लिखा है । उनका कथन मलत: 
इसप्रकार है :- है 

“ओ कुन्दकुन्दाचायकत शास्त्रात् साराध॑ परिग्रह्म स्वपरोपकाराय 
द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्क॑'" 

के >कन 

जी आलिया शक आ पट मत 
3 तनियमसार, गाथा १८७ की टीका 
९ समयसार कलश, २४४५ 

3 वही, २४४ 
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श्री कुन्दकुन्दाचायकत शास्त्र से सारभूत श्र को ग्रहरा करके भ्रपने 
झौर दूसरों के उपकार के लिए (द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र' नामक 

श्राचार्य देवसेन ने तो अपना नयचक्र का झारंभ ही समयसार की 
गाथाओं से किया है। निश्चय-व्यवहार का स्वरूप बताने वाली तीन 
मसाथाओझों को देकर वे अपना नयचक्र आरंभ करते हुए लिखते हैं कि इन 
भाथाओं के भावार्थ पर विचार करते हैं | इसप्रकार पूरा ग्रन्थ ही उन 
गाथाओ्रों के विचार में समाप्त हो गया है । 

जितने भी नयचक्र नाम से अ्रभिहित ग्रन्थ प्राप्त होते हैं, वे सभी 
समयसारादि ग्रन्थों में प्रयुक्त नयों के विश्लेषण में ही समर्पित हैं । भ्रतः 
उन्हें समयसार से भी बड़ा कहने का प्रश्न ही कहाँ उठता है? उनकी 
रचना तो समयसार जैसे गढ़ ग्रन्थों के रहस्योद्धाटन के लिए ही हुई है । 
वे तो समयसाररूपी महल के प्रवेशद्वार हैं, सीढ़ियाँ हैं; वे तो पथ हैं, पथिक 
के पाथेय हैं; प्राप्तव्य नहीं; प्राप्तन्य तो एकमात्र समयसार की विषय वस्तु 
समयसाररूपी शुद्धात्मा ही है । 

समयसारादि ग्रंथों में पप-पग पर इसप्रकार के कथन गाते हैं । 
शुद्धनिश्चयनय से ऐसा है और अशुद्धनिश्वयनय से ऐसा ; सद्भूतव्यवहा रनय 
से ऐसा है श्र अभ्रसद्भूतब्यवहारनय से ऐसा; यह उपचरितकथन है भर 
यह अनुपचरित । यदि आप निश्चय-व्यवहार के भेद-प्रभेदों को नहीं 
जानेंगे तो यह सब कंसे समझ सकेंगे ? कु 

प्रत: हमारा अनुरोध है कि थोड़ा समय विषय-कषायों के पोषण 
से निकालकर निश्चय-व्यवहार के भेद-प्रभेदों को समभने में लगाइये, 
बहाना न बनाइये, बुद्धि कम होने की बातें भी मत्त कीजिए; क्योंकि 
दुनियाँदारी में तो झ्राप बहुत चतुर हैं । कुतकों द्वारा इनके भ्रष्ययन का 
निषेध भी मत कीजिए । हम आपसे समयसार का अध्ययन छोड़कर इसे 

पढ़ने की नहीं कह रहे हैं, हम तो दुनियाँदारी के गोरख-धंधे से थोड़ा समय 
निकाल कर इसके शअ्रध्ययन में लगाने की प्रेरणा दे रहे हैं । 

इसपर भी यदि श्राप इनका परिज्ञान नहीं करना चाहते तो मत 
करिये; पर इनके अ्रष्ययन को निरथथंक बताकर दूसरों को निरुत्साहित तो 
न कीजिए । जिनवाणी की इस श्रदभूत कथन-शैली के प्रचार-प्रसार में 
झापका इतना सहयोग ही हमें पर्याप्त होगा । 
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झ्ाप कह सकते हैं कि श्रापको इनका इतना अ्रधिक रस क्यों है ? 
पर साईसाहब ! जब जो प्रकरण चलता हो तब उसके भ्रध्ययन की 
प्रेरणा देना तो लेखक का तथा वक्ता का कत्तेव्य है, इसमें श्रधिक रस होने 
की बात कहाँ है ? हो भी तो समयसार का सार समभने-समभाने के लिए 
ही तो है। नयों का रस नयपक्षातीत होने के लिए है, नयों में उलभने- 
उलभाने के लिए नहीं। अधिक क्या ? समभनेवालों के लिए इतना ही 
पर्याप्त है । 

ग्रब यहाँ निश्चय-व्यवहार के भेद-प्रभेदों की चर्चा प्रसंग प्राप्त है । 

च॥।[मफिस ८६ ० 

“>> तस्य देशना नास्ति >> 

। प्रबुधस्य बोधनाथ्थ मुनीश्वरा: देशयन्त्यमृतार्थम् । | 
व्यवहारमेव केवलमर्बेति यस्तस्थ बेशना नास्ति ॥॥६।। 

सारावक एवं सिहो यथा भवत्यनवगीर्तासहस्य । 
व्यवहार एव हि तथा निश्चयतां यात्यनिश्चयज्ञस्थ (॥७।। 

व्यवहा रनिश्चयों यः प्रबुध्यतस्वेन भवति मध्यस्थ: । 
| प्राप्नोति देशनाया: स एवं फलमबिकलं शिष्य: ।।८॥। 

आचायेदेव भ्रज्ञानीजीवों को ज्ञान उत्पन्न करने के लिए 
; ग्रभूतार्थ व्यवहारनय का उपदेश देते हैं, परन्तु जो केवल 
| व्यवहारनय ही का श्रद्धान करता है, उसके लिए उपदेश 
; नहीं है । 

जिसप्रकार जिसने यथार्थ सिह को नहीं जाना है, उसके | 
) लिए बिलाव (बिल्ली) ही सिंहरूप होता है; उसीप्रकार 

जिसने निश्चय का स्वरूप नहीं जाना है, उसका व्यवहार 
;॒ ही निश्चयता को प्राप्त हो जाता है। 

जी जीव व्यवहारनय और निश्चयनय के स्वरूप को 
यथार्थरूप से जानकर पक्षपातरहित होता है, वही शिष्य 
उपदेश का सम्पूर्णफल प्राप्त करता है। 

- पुरवार्भ सिद्धयुपाय, श्लोफ ६-७-८ 
७छ /४४४५०५४५७७५७५४४७५५७४२३४४४४२२४४४४/३४४४४७/७/३/+++उ १++>०> >> के 



निश्चयनय : भेद-प्रभेद 

निश्चय और व्यवहारनय के भेद-प्रभेदों की विविधता ध्ौर विस्तार 
के चक्रव्यूह में प्रवेश करने के पूर्व जिनेन्द्र भगवान के नयचक्र को चलाने 
में व समभने में रुचि रखमेवाले आत्मार्थी जिज्ञासुओं से श्रबतक प्रतिपादित 
विषय का एक बार पुनरावलोकन कर लेने का सानुरोध आग्रह है। इससे 
उन्हें भेद-प्रभेदों की बारीकियों को समभने में सरलता रहेगी । भ्रब प्रवसर 
ग्रा गया है कि हम सरलता और सरसता का व्यामोह छोड़, नयचक्र की 
चर्चा कुछ शभ्रधिक गहराई से करें । 

निश्चयनय यद्यपि ग्रभेद्य है, भेद-प्रभेदों में भेदा जाना उसे सह्य नहीं 
है, तथापि जिनागम में समभने-समभझाने के लिए उसके भी भेद किये 

गए हैं। 
निश्चयनय के भेद क्यों नहीं हो सकते, यदि नहीं हो सकते तो फिर 

जिनागम में उसके भेद क्यों किए गए, कहाँ किये गए, कितने किए गए हैं, 
ग्रौर सवंज्ञ कथित जिनागम में यह विभिन्नता क्यों है ? श्रादि कुछ ऐसे 
प्रश्न हैं, जिनका समाधान विभिन्न कथनों के सकारण समन्वय के रूप में 
तथा जिनागम के परिप्रेक्ष्य में अपेक्षित है । 

इस षट्-द्रव्यात्मक लोक में प्रनन्त वस्तुएँ हैं। जीव, पुदूगल, धर्म, 
ग्रधम, भ्राकाश और काल - इन छह द्रब्यों में जीवद्रव्य अ्रनन्त हैं, जीवों से 
प्नन्तगुरणो भ्रनन्त प्र्थात् प्रनन्तानन्त पुदुगल हैं। धम, प्रधर्म भ्लौर आकाश 
द्रव्य एक-एक हैं तथा कालद्रव्य प्रसंख्यात हैं । छह तो द्रब्यों के प्रकार हैं, 
सब मिलाकर द्रव्य श्रनन्तानन्त हैं। वे श्रनन्तानन्त द्रव्य ही लोक की 
श्रनन्त वस्तुएँ हैं। वे सभो वस्तुएं सामान्य-विशेषात्मक हैं। इसका श्रर्थ 
यह हुआ कि जगत की प्रत्येक वस्तु सामान्य-विशेषात्मक है । 

ये सामान्य-विशेषात्मक बस्तुएँ ही प्रमाण की विषय है ग्र्थातु प्रमेय 
हैं, ज्ञान की विषय हैं अर्थात् ज्ञेय हैं' । इन्हें सम्यक् जाननेवाला ज्ञान ही 
प्रमाण है ।* सम्यग्ज्ञान प्रमाण है और नय प्रमाण का एकदेश है-यह 
बात स्पष्ट की ही जा चुकी है । 

) सामान्य-विशेषात्मातदर्थों विषय: । परीक्षामुख, श्र० ४, सूत्र १ 
* सम्यज्ञानं प्रमाण | व्यायदीपिका, शर० ६, पृष्ठ ६ 
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इसप्रकार प्रमाण का विषय सम्प्रावस्तु है और नय का विषय 
वस्तु का एकदेश भ्रर्थात् श्रंश है । 

जब सामान्य-विशेषात्मक वस्तु को सामान्य श्लौर विशेष इन श्रंशों 
में विभाजित करके समझा जाता है, तो सामान्यांश को विषय करने वाला 
एक नय होता है श्र विशेषांश को विषय बनाने वाला दूसरा नय । प्रथम 
का नाम निश्चयनय है और दूसरे का नाम व्यवहारनय । 

जिनागम में निश्चयनय को ग्रनेक नामों से श्रभिष्ठित किया गया 
है; जैसे - शुद्धनय, परमशुद्धनय, परमार्थनय, भूतार्थेशय; पर यह अनेक 
प्रकार का नहीं है। इसके विषयभूत सामान्य के स्वरूप में जो अनेक 
विशेषताएं हैं, उनकी श्रपेक्षा ही इसे प्रनेक नाम दे दिए गए हैं। सामान्य 
को अ्रभेद, निरुपाधि, द्रव्य, शक्ति, स्वभाव, शुद्धभाव, परमभाव, एक, 
परमार्थ, निश्चय, ध्रूव, त्रिकाली आदि अनेक नामों से अभिहित किया 
जाता है । 

सामान्य शुद्धभावरूप होता है, परमभावरूप होता है। श्रत: उसे 
विषय बनाने वाले नय को शुद्धनय, परमशुद्धनय कहा जांता है। सामान्य 
परम-प्र्थ श्र्थात् परमपदार्थ है। भ्रत: उसे विषय बनाने वाले निश्वयनय 
को परमार्थतय भी कहा जाता है । 

सामान्य ध्रव द्रव्यांश है और “विशेष! पर्यायें हैं। इस कारण 
सामान्य - द्रव्य को विषय बनाने वाले नय को द्रव्याथिक एवं विशेष - पर्याय 
को विषय बनाने वाले नय को पर्यायाथिकनय भी कहते हैं । 

सामान्य एक होता है; श्रतः उसको विषय बनाने वाला निश्चयनय 
भी एक ही होता है। पर विशेष अनेक होते हैं, अ्रनेक प्रकार के होते हैं; 
प्रतः उन्हें विषय बनाने वाले व्यवहारनय भी श्रनेक होते हैं, भ्रनेक 
प्रकार के होते हैं । 

विशेष के भी पर्याय, भेद, उपाधि, विभाव, विकार आ्रादि श्रनेक 
नाम हैं। पर्याये अनेक होती है, अनेक प्रकार की होती हैं; भेद ग्नेक होते 
हैं, अनेक प्रकार के होते हैं । इसीप्रकार उपाधि, विकार और विभाव भी 
अनेक और श्रनेक प्रकार के होते हैं। श्रतः उनको विषय बनाने वाला 
व्यवहारनय भी अनेक प्रकार का हो तो कोई झआाश्चये नहीं | पर एक, 
शुद्ध, त्रिकाली, परमपदार्थे, ध्र् वसामान्य को विषय बनाने वाला निश्चयनय 
अनेक प्रकार का कंसे हो सकता है? भले ही उसके अनेक नाम हों, पर 
वह मात्र एक सामान््यग्राही होने से एक ही है । 
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निश्चयतय एक प्रकार का ही होता है, अनेक प्रकार का नहीं-इस 
बात को सिद्ध करते हुए पंचाध्यायीकार लिखते हैं :- 

“तनु श्र ब्यबहारनयों मवति यथानेक एवं सांशत्वात । 
झपि निश्चयों नथः किल तद्ृदनेको८्थ चंकफस्विति चेत् ।॥६५६॥। 
नेव॑ यतोइस्ट्यनेकी.._ नेकः प्रथमोधष्प्यनन्तथर्भस्वात् । 
न तथेति लक्षशत्वावस्त्येतों निश्चयों हि नानेकः ॥॥६५७॥। 
संदृष्टि: कनकत्वय॑ ताम्रोपाधेनिव्तितो. यादुक् । 
झपर तदपरसिह वा राक्मोपाधेनिवत्तितस्तादुक् ॥।६५८।॥। 
एलेन हतास्ते ये स्वात्मप्रज्ञापराधतः केखित् । 
झ्रप्येकनिश्वयसयमनेकसिति सेवयन्ति यथा ॥६५९॥। 
शुद्धद्रव्याथिक इति स्यादेकः शुद्धनिश्वयों नाम। 
अपरोउशुद्धद व्याथिक इति तदशुद्धनिश्वयो नाम ॥।६६०॥। 

इत्यादिकाश्व बहयो भेदा निश्चयनयस्थ यस्य सते। 
स॒ हि सिश्यादुष्टिः स्थात् सर्वज्ायमानितों नियसात् ॥॥|६६१॥। 

इृदसत्र तु॒तात्परयंमधिगन्तव्यं चिदावि बरहस्तु। 
व्यवहारनिश्चयामस्यासविरद्ध यथात्मशुद्धघर्थम् ॥६६२॥। 
झ्षि निश्चयस्थ नियतं हेतु सामान्यसात्रमिह वस्तु । 
फलमात्मसिद्धि: स्थात् कर्स कलझ्ूावमुक्तबोधात्सा ॥६६३१॥* 

शंका :- बिसप्रकार व्यवहारनय अनेक हैं, क्योंकि वह सांश हैं; 
उसीप्रकार निश्वयनय भी एक-एक मिलकर श्रनेक ही हैं, यदि ऐसा माना 
जाए तो क्या भआापत्ति है ? 

समाधान :- ऐसा नहीं है, क्योंकि अनन्त धर्म होने से व्यवहारनय 
भनेक हैं, एक नहीं। किन्तु निश्चयनय का लक्षण “न तथा' है, इसलिए 
वह एक ही है, भ्रनेक नहीं । 

निश्चयनय के एकत्व में दृष्टान्त यह है कि ताम्ररूप उपाधि की 
निवृत्ति के कारण स्वरणंपना जिसप्रकार श्रन्य है, चाँदीरूप उपाधि की 
निवृत्ति के कारण भी वह वैसा ही अन्य है । 

इस कथन से उनका निराकरण हो गया, जो भ्रपने ज्ञान के प्रपराघ 
से निश्चयनय को प्रनेक प्रकार का मानते हैं । 

$१ पंचाध्यायी, अ्र० १, श्लोक ६५६-६६३ 
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एक शुद्धद्रव्याथिकनय है, उसी का नाम शुद्धनिश्वयनय है और 
दूसरा अशुद्धद्रव्याथिकनय है, उसका नाम अशुद्धनिश्चयनय है । इत्यादिछूप 
से जिनके मत में निश्चयनय के बहुत से भेद माने गये हैं, वे सब स्वज्ञ की 
आज्ञा उल्लंघन करनेवाले होने से नियम से मिथ्यादृष्टि हैं । 

ग्राशय यह है कि जितने भी जीवादिक पदार्श हैं, उनको व्यवहार 
और निश्चयनय के द्वारा अविरुद्ध रीति से उसीप्रकार समभना चाहिए; 
जिसप्रकार वे आत्मशुद्धि के लिए उपयोगी हो सके । 

यहाँ पर सामास्यमात्र वस्तु निश्वयनय का हेतु है श्रौर कर्म कलंक 
से रहित ज्ञानस्वरूप आत्मसिद्धि इसका फल है। 

इसप्रकार हम देखते हैं कि पंचाध्यायीकार के मतानुसार निश्चयनय 
के भेद संभव नहीं हैं, क्योंकि उसका विषय सामान्य है। जब सामान्य ही 
एक है तो उसका ग्राहक नय अनेक प्रकार का कैसे हो सकता है ? 

इस प्रकरगा को आरम्भ करते हुए कुछ प्रश्न उपस्थित किये गये थे । 
उनमें से “निश्चय के भेद क्यों नहीं हो सकते ?” - इस प्रश्न पर विच्ञार करने 
के बाद अभ्रब 'यदि नहीं हो सकते तो फिर जिनागम में उसके भेद क्यों किये 
गये, कहाँ किये गये, कितने किये गये श्रौर सर्वेज्षकथित श्रागम में यह 
विभिन्नता क्यों है ? - इन पर विचार श्रपेक्षित है । 

सामान्यत: निश्चयनय के दो भेद किये जाते हैं। जेंसा कि झालाप- 
पद्धति में कहा गया है :- 

“तन्न निश्चयो द्विविध:, शुद्धनिश्चयो5शुद्धनिश्वयश्च । 

निश्चयनय दो प्रकार का है-शुद्धनिश्वयनय और अशुद्धनिश्चय नय । '' 
शुद्धनिश्वयनय की विषयवस्तु के सम्बन्ध में अ्रनेक प्रकार के कथन 

प्राप्त होते हैं। उन कथनों के आधार पर उसके नाम के आ्राग्रे श्रनेक प्रकार 
के विशेषण भी लगा दिए जाते हैं। जेसे - परमशुद्धनिश्चयनय, साक्षात्- 
शुद्धनिश्वयनय, एकदेशशुद्धनिश्वयनय आदि । मुख्यतः शुद्धनिश्वयनय का 
कथन तीन रूपों में पाया जाता है। वे तीन रूप इसप्रकार हैं :- 

(१) परमशुद्धनिश्वयनय 
(२) शुद्धनिश्चयनय या साक्षात्शुद्धनिश्वयनय 
(३) एकदेशशुद्धनिश्वयनय 
यह तीन भेद तो शुद्धनिश्चयनय के हुए और एक श्रशुद्धनिशण्ययनय 

है । इसप्रकार निश्चयनय कुल चार रूपों में पाया जाता है। जिसे श्रागे 
दर्शाये गये चाट द्वारा समझा जा सकता है :- 
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निश्चयनय 

. | 
शुद्धनिश्वयनय अशुद्धनिश्वयनय 

| 
लि शुद्धनिश्वयनय नरेश हक 

उक्त चार्ट में विशेष ध्यान देने की बात यह है कि 'शुद्धनिश्चयनय' 
के तीन भेदों में एक का नाम तो 'शुद्धनिश्चयनय' ही है। इससे यह सिद्ध होता 
है कि शुद्धनिश्चयनय' शब्द का प्रयोग कभी तो तीनों भेदों के समुदाय के रूप 
में होता है श्रौर कभी उनके एक भेदमात्र के रूप में। इस मर्म से अनभिज्ञ 
रहने से जिनवाणी के अध्ययन में अनेक विरोधाभास प्रतीत होने लगते हैं । 

जैसे -परमात्मप्रकाश, अध्याय १, दोहा ६४ की टीका में लिखा है :- 

“ग्रनाकुलत्वलक्षणपारमाथिकवीतरागसोख्यात् प्रतिकल सांसारिक- 
सुखदु:खं पदप्यशुद्धनिश्वयनयेन जीवजनितं तथापि शुद्धनिश्चयनयेन कमें- 
जनितं भवति । 

ग्रनाकुलता है लक्षण जिसका ऐसे पारमार्थिक वोतरागी सुख से 
प्रतिकूल सांसारिक सुख-दुःख यद्यपि भ्रशुद्धनिश्ववनय से जीवजनित हैं, 
तथापि शुद्धनिश्वयनय से कमंजनित होते हैं ।'' 

तथा बृहद्द्रव्यसंग्रह, गाथा ४८ की टोका में इसप्रकार लिखा है :- 

“पझ्न्नाह शिष्यः, रागद्वरेघादयः कि कर्मेजनिता: कि जीवजनिता 
इति ? 

तत्रोत्तरम् -स्त्री-पुरुषसंयोगोत्पन्नपुत्र इव सुधाहरिद्रासंयोगोत्पन्नवरों - 
विशेष इबो मयसंयोगजनिता हति । पश्चान्नयविवक्षावशेन विवक्षितेकदेश- 
शुद्धनिश्जयेन कमंजनिता भण्यन्ते । त्थेबाशुद्धनिश्ययेन जीवजनिता इति । 
स चाशुद्धनिश्चय: शुद्धनिश्वयापेक्षया व्यवहार एव । 

श्रथ मतम् - साक्षाच्छुद्धनिश्वयनयेन कस्येति पृच्छामों वयम् । 

तत्रोसरम् - साक्षाच्छुद्धनिश्यग्रेन. स्त्री-पुरुषसंयोगरहितपुश्रस्थेव, 
सुधा हरिद्रासंयोग रहितरजुजिशेषस्येव तेघासुत्पसिरेव नास्ति कथ्मुत्तरं 
प्रयर्छाम इति । 

यहाँ शिष्य पूछता है :- रागद्वेष आदि कर्मजनित हैं भ्रथतवा जीव- 
जनित ? 
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उसका उत्तर :-स्त्री और पुरुष-इन दोनों के संयोग से उत्पन्न 
हुए पुत्र की भाँति, चूने भ्नौर हल्दी के मिश्रण से उत्पन्न हुए वर्णविशेष 
की भाँति, राग-द्वेष श्रादि जीव और कम - इन दोनों के संयोगजनित हैं । 
नय की विवक्षा के अनुसार विवक्षित एकदेशशुद्धनिश्वयनय से राग-द्वेष 
कर्मजनित कहलाते हैं और अशुद्धनिश्वतय से जीवजनित कहलाते हैं । 
यह भ्रशुद्धनिश्वयनय शुद्धनिश्वयनय की अपेक्षा से व्यवहार ही है । 

प्रश्न :- साक्षात् शुद्धनिश्वयनय से राग-द्वेष किसके हैं - ऐसा हम 

पूछते हैं ? 
उत्तर :- साक्षात् शुद्धनिश्वयनय से स्त्री और पुरुष के संयोग से 

रहित पुत्र की भाँति, चूना भर हल्दी के संयोगरहित रंगविशेष की भाँति, 
उनकी (राग-द्वेष की) उत्पत्ति ही नही है; तो कंसे उत्तर दें ? ” 

उक्त दोनों उद्धरणों में से एक में सांसारिक सुख-दु:ख राग-द्वेंषादि 
झौदयिक भावों को शुद्धनिश्वयनय से कमंजनित बताया गया है और 
दूसरे में एकदेशशुद्धनिश्वयनय से । भ्रतः ये दोनों कथन परस्पर विरोधी 
प्रतीत होते हैं। परन्तु थोड़ी-सी गहराई में जाकर विचार करें तो इनमें 
कोई विरोध नहीं है | बात मात्र इतनी सी है कि परमात्मप्रकाश के कथन 
में 'शुद्धनेश्वयनय' शब्द का प्रयोग उस मूल प्र्थ में हुआ है कि जिसमें 
शुद्धनिश्चयनय के तोनों भेद गर्भित हैं अर्थात् उन तीनों भेदों में से कोई भी 
एक भेद विवक्षित हो सकता है। तथा बृह॒द्द्रव्यसंग्रह में मूल शुद्धनिश्वयनय 
को न लेकर उसके प्रभेदों की अ्रपेक्षा बात की है। ग्रतः वहाँ एकदेशशुद्ध- 
निश्चयनय से राग-द्वेष को कमंजनित कहा है तथा साक्षात्शुद्धनिश्वयनय 
से उनकी उत्पत्ति से ही इन्कार कर दिया है। यदि कहीं यह कथन भी 
श्रा जावे कि शुद्धनिश्चयनय से वे (राग-द्वेष) हैं ही नहीं, तो भी घबड़ाने 
जैसी बात नहीं है, क्योंकि वहाँ यह समभ लेना कि यहाँ 'शुद्धनिश्वयनय' 
शब्द का प्रयोग परमशुद्धनिश्चयनय के अथे में किया गया है। वे नहीं हैं' 
इसका श्रथं मात्र इतना ही है कि वे (राग-द्वेष) परमशुद्धनिश्वयनय के 
विषयभूत आत्मा में नहीं हैं । 

इसप्रकार की शंकाएं उत्पन्न न हों - इसके लिए यह बात ध्यान में 
ले लेनी चाहिए कि जिनागम में 'शुद्धनिश्वयनय' के तीनों भेदों के श्रथ में 
शुद्धनिश्वयनय शब्द का प्रयोग तो हुआ ही है, साथ में मात्र 'शुद्धनय' शब्द 
का प्रयोग भी पाया जाता है। ग्रत: जहाँ विशेष भेद का उल्लेख न हो वहाँ 
हमें झआगमानुसार भ्पने विवेक का प्रयोग करके ही यह निश्चय करना 
होगा कि यह कथन शुद्धनिश्वयनय के किस प्रभेद की अपेक्षा है । 
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तथा जहाँ ग्रकेलि “निश्चयनय' शब्द का ही प्रयोग हो, तो उसकी ' 
सीमा में अशुद्धनिश्ववनय के भी झाजाने से, हमें उसका भी ध्यान 
रखना होगा । 

उक्त उद्धरण में एक बात और भी महत्त्व की झ्ागई है । वह यह 
कि शुद्धनिश्वयनय की श्रपेक्षा अशुद्धनेश्ववनय भी व्यवहारनय ही है। 
इससे यह भी जान लेना चाहिए कि यदि कहीं यह कथन भी मिल जावे 
कि रागादिभाव व्यवहारनय से जीव के हैं, तो भी आश्चर्य नहीं होना 
चाहिए, क्योंकि उन्हें यहाँ जीव के अशुद्धनिश्वचयनय से कहा है। जहाँ 
ग्रशुद्धनिश्वयनय को व्यवहार कहा जावेगा, वहाँ इन्हें भी व्यवहार से 
जीवकृत कहा जावेगा । 

बात यहाँ तक ही समाप्त नहीं होती, क्योंकि जब शुद्धनिश्वयनय 

की अपेक्षा से अशुद्धनिश्वयनय व्यवहार हो जाता है; तो शुद्धनिश्वयनय के 
प्रभेदों में भी ऐसा ही क्यों न हो ? शअ्रर्थात् ऐसा होता ही है। परमशुद्ध- 
निश्चयनय की अपेक्षा साक्षात् शुद्धनिश्चय एवं एकदेशशुद्धनिश्वयनय भी 
व्यवहार ही कहे जाते हैं । 

इसप्रकार हम देखते है कि निश्चयनय के भेद-प्रभेदों के कथन का, 
“निश्चयनय के भेद तो हो ही नहीं सकते, बह तो एक प्रकार का ही होता 
है' - इस कथन से कोई विरोध नहीं रहता है; क्योंकि वास्तविक निश्चयनय 
तो एक ही रहा, शेष को तो विवक्षानुसार कभी निश्चय और कभी व्यवहार 
कह दिया जाता है। एकमात्र परमभावग्राही - सामान््यग्राही परमशुद्ध- 
निश्चयनय ही ऐसा है कि जो कभी भी व्यवहारपने को प्राप्त नहीं 
होता, उसके कोई भेद नहीं होते; अतः वास्तविक निश्चयनय तो 
श्रभेद्य ही रहा | 

भाई ! हमने पहले भी कहा था कि जिनेन्द्र भगवान का नयचक्र 
बड़ा ही जटिल है, उसे समभने में ग्रतिरिक्त सावधानी वततंने की श्रत्यन्त 
आवश्यकता है। 

इससे भी भ्रधिक महत्त्वपूर्ण बात तो यह है कि यद्यपि जिनागम का 
सम्पूरों कथन नयों के श्राधार पर ही होता है, पर सवंत्र यह उल्लेख नहीं 
रहता कि यह किस नय का कथन है ? अत: हमें यह तो अपनी बुद्धि से 
निर्णय करना होगा कि यह किस नय का कथन है। श्रतः जिनागम का 
मर्म जानने के लिए प्रागम के भ्राधार के साथ-साथ जागृत विवेक की 
पग्रावश्यकता भी कदम-कदम पर है । 
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जैनदर्शन प्रनेकान्तवादी दर्शन है श्रौर उसका यह अनेकान्त नयों 
की भाषा में ही व्यक्त हुआ है । श्रत: उसे समभने के लिये नयों का स्वरूप 
जानना भत्यन्त ्रावश्यक है । 

यह भी तो भनेकान्त ही है कि निश्चयनय श्रभेद्य है, पर उसे भेदा 
जा रहा है; और निश्चयनय के भेद-प्रभेद बताये जा रहे हैं, फिर भी उसकी 
अभेद्यता कायम है । 

अब यहाँ निश्चयनय के भेद-प्रभेदों की विषयवस्तु के सम्बन्ध में 
विचार श्रपेक्षित है । 

बसे तो सामान््य-विशेषात्मक प्रत्येक वस्तु का अंश, चाहे बह चेतन 
हो या जड़, नय का विषय बन सकता है, किन्तु यहाँ अ्रध्यात्म का प्रकरण 
है भ्र्थात् मुख्यतः: अध्यात्म नयों की चर्चा चल रही है; ग्रतः यहाँ भ्रात्मवस्तु 
एवं उसके अंशों को ही अध्ययन का - विवेचन का विषय बनाया गया है। 
नयों के विषय को ग्रात्मा पर घटित करने के कारण, यह नहीं समझ लेना 
चाहिए कि नयों का प्रयोग ग्रात्मवस्तु पर ही होता है | अ्रध्यात्म में आत्मा 
को जानना ही मल प्रयोजन रहता है, अतः उसे प्रधान करके ही सम्पूर्ण 
कथन किया जाता है। '“ग्रध्यात्म' शब्द का अर्थ ही झ्रात्मा को जानना 
होता है । प्रधि + झ्रात्म € प्रध्यात्म; झ्रधि + जानना, आत्म आत्मा को । 
ग्रात्मा कौ जानना ही भ्रध्यात्म है। 

ग्रात्मा को जानने का भ्रथ मात्र शब्दों से जान लेना मात्र नहीं है, 
अपितु आत्मानुभूति सम्पन्न होने से है बृहद्द्रव्यसंग्रह में अध्यात्म का श्र्थ 
इसप्रकार किया गया है :- 

“ध्यात्मशब्दस्यार्थ: कथ्यते-/'मिथ्यात्वरागादिसमस्तविकल्पजाल- 
रूपपरिहारेरा स्वशुद्धात्मन्यधि यदनूष्ठानं तदध्यात्मम्िति" 

अच्यात्मशब्द का अर्थ कहत्ते है-भिशथ्यात्व, राग आदि समस्त 
विकल्पजाल के त्याग से स्वशुद्धात्मा में जो भ्रनुष्ठान होता है, उसे भ्रध्यात्म 
कहते हैं ।”' 

निश्चयनय के उक्त भेद-प्रभेदो में प्रत्येक द्रव्य की अपने गण-पर्यायों 
से अभिन्नता (श्रभेद) को मुख्य आधार बनाया गया है| लता 

प्रत्येक द्रव्य अपने गुरण॒-पर्यायों से श्रभिन्न एवं पर तथा पर के गणा- 
पर्यायों से भिन्न है। इसीप्रकार प्रत्येक द्रव्य अपने परिणामन का कर्ता 
स्वयं है। किसी भी द्रव्य के परिणमन में किसी श्रन्य द्रव्य का कोई हस्तक्षेप 

) बृहदुद्रव्यसंग्रह, गाथा ५७ की टीका 
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नहीं है। इस सत्य का ग्राहक - प्रतिपादक निशजरयनय है । इस बात को 
ध्यान में रखकर ही निश्चयनय के परमशुद्धनय को छोड़कर शेष तोन 
भेद किये गए हैं, जो कि किसी भी प्रकार अनुचित नहीं हैं; क्योंकि निश्जय- 
व्यवहार नयों की परिभाषा में यह स्पष्ट किया ही जा चुका है कि :- 

“४(१) एक ही द्रव्य के भाव को उस रूप ही कहना निश्चयनय है 
ग्रौर उपचार से उक्त द्रव्य के भाव को अन्य द्रव्य के भावस्वरूप कहना 
व्यवहारनय है । 

(२) जिस द्रव्य की जो परिणति हो, उसे उसकी ही कहना 
निश्चयनय है और उसे ही भ्रन्य द्रव्य की कहनेवाला व्यवहारनय है । 

(३) व्यवहारनय स्वद्रव्य को, परद्रव्य को व उनके भावों को व 
कारण-कार्यादिक को किसी को कसी में मिलाकर निरूपण करता है । 
तथा निश्चयनय उन्हीं को यथावत् निरूपण करता है, किसी को किसी मे 
नहीं मिलाता ।१”” 

अपनी पर्यायों से अभिन्नता -तन्मयता एवं परपदार्थों से भिन्नता 
दिखाना ही निश्चयनय के उक्त तीन भेदों की मुख्य पहिचान है। तथा 
परमशुद्धनिश्वयनय का काये अपनी पर्यायों से भी भिन्नता दिखाना है । 

इसप्रकार ये निश्चयनय के चारों भेद निजशुद्धात्मतत्व को पर भर 
पर्याय से भिन्न अखण्ड त्रैकालिक स्थापित करते हैं। ये नय दृष्टि को पर 
और पर्याय से हटाकर किसप्रकार स्वभावसन्मुख ले जाते हैं - इसकी चर्चा 
इनके प्रयोजन पर विचार करते समय आगे करेंगे । 

ग्रब यहाँ निश्चयनय के भेदों के स्वरूप एवं उनकी विषयवस्तु पर 
पृथक्-पृथक् विचार करते हैं :- 
(क) परमणशुद्धनिश्चयनय में त्रिकाली शुद्धपरमपारिणामिक सामान्य- 
भाव का ग्रहण होता है। इसके उदाहरणरूप कुछ शास्त्रीय कथन इस 
प्रकार हैं :- 

(१) “शुद्धनिश्वयेन सहजज्ञानाविपरमस्वभावशुणानामसाधार- 
सृतत्वात्कारणशुद्धजोवः ३ * 

शुद्धनिश्वयनय से सहजज्ञानादि प्रमस्वभावभूतगुणों का आधार 
होने से कारणशुद्धजीव है । 

१ जिनवरस्य तयचक्रम्, पृष्ठ ३२-३४ 
२ जियमसार, गाथा & की संस्कृत टीका 
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शुद्ध सत्ता, चंतन्य व ज्ञानादि शुद्धप्राणों से 

जीता है । 

(ख) निरुपाधिक गुण-गुणी को अभेदरूप विषय करनेवाला शुद्ध- 
निश्चयनय या साक्षात्शुद्धनिश्वयनय है । जेसे-जीव को शुद्ध केवलज्ञानादि- 
रूप कहना ।* यह नय आत्मा को क्षायिकभावों से श्रभेद बताता है तथा 
उन्हीं का कर्त्ता-भोक्ता भी कहता है। इस विषय को स्पष्ट करनेवाले 
अनेक कथन उपलब्ध होते हैं । जैसे :- 

(१) “शुद्धनिश्चयेन केवलज्ञाना दिशुद्धमावाः स्वमावा भण्यन्ते ।* 

शुद्धनिश्वयनय से केवलज्ञानादि शुद्धभाव जीव के स्वभाव कहे 
जाते हैं !' 

(२) “शुद्धनिश्ववनयेन  निरूपाधिस्फटिकवतु समसस््तरागादि- 
विकल्पोपाधिरहितस् ।४ 

शुद्धनिश्वयनय से निरुपाधि स्फटिकमरि के समान झ्रात्मा समस्त 
रागादि विकल्प की उपाधि से रहित है । 

(३) “शुद्धनिश्चयनयात्पुत: शुद्धमखण्ड केवलज्ञानदर्शनहयं जीव- 
लक्षशभिति ।* 

शुद्धनिश्वयनय से शुद्ध, अखंड केवलज्ञान और केवलदर्शन ये दोनों 
जीव के लक्षण है ।” 

(ग) एकदेशशुद्धता से तन््मय द्रव्यसामान्य को पूणंशुद्ध देखना 
एकदेशशुद्धनिश्वयनय है । जेसे :- 

(१) “तस्मिन् ध्याने स्थितानां यद्वीतरागपरसानन्वसुखं प्रतिमाति, 
तदेव निश्चयमोक्षमागस्वरूपम् ।*““तदेव शुद्धात्मस्वरूपं, तवेव परमात्म- 
सस््वरूप॑ तवेबकदेशव्यक्तिरूपविक्षितंकदेशशुद्ध निश्वयनयेन  स्वशुद्धात्म- 
संवित्तिसमुत्पन्न सुखामृतजलसरोवरे रागादिमलरहितत्वेन परमहंंसस्वरूपम् । 

) पंचास्तिकाय, गाथा २७ की जयसेनाचार्यक्रृत तात्पर्यचृत्ति टीका 

* 'तत्र निरुपाधिकग्रुणगुण्यभेदविषयकः शुद्धनिश्वयों यथा -केवलज्ञानादयों जीव 
इति' - झ्रालापपद्धति, भ्रन्तिम पृष्ठ 

3 पंचास्तिकाय, गाथा ६१ की जयसेनाचार्यक्ृत तात्पर्यवृत्ति टीका 
४ प्रवचनसार, तात्परय॑बृत्ति टीका के परिशिष्ट 
£ बृहदृद्रव्यसंग्रह, गाथा ६ की टीका 
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इदमेकदेशव्यक्तिकुप शुद्धलयव्यास्यानभन्न परमाध्मध्यालभावनानाभसालायां 
यथासंभव स्त्र योजनोीयमिति ।* 

उस परमध्यान में स्थित जीव को जिस वीतराग परमानन्दरूप सुख 
का प्रतिभास होता है, वही निश्चय मोक्षमार्ग स्वरूप है ।""'* वही 
शुद्धात्मस्वरूप है, वही परमात्मस्वरूप है, वही एकदेशप्रगटतारूप विवक्षित 
एकदेशशुद्धनिश्वयनय से स्वशुद्धात्म के संवेदन से उत्पन्न सुखामृतरूपो जल 
के सरोवर में रागादिमल रहित होने के कारण परमहंंस स्वरूप है। इस 
एकदेशव्यक्तिरूप शुद्धनय के व्याख्यान को परमात्मध्यान भावना की 
नाममाला में जहाँ यह कथन है, वहाँ परमात्मध्यान भावना के परब्रह्म 
स्वरूप, परमविष्णुस्वरूप, परमशिवस्वरूप, परमबुद्धस्वरूप, परमजिन- 
स्वरूप" “० आदि अनेक नाम गिनाए गए हैं। उन्हें परमात्मतत्त्व के 
ज्ञानियों द्वारा जानना चाहिए ।” 

(घ) सोपाधिक गुण-गुणी में अश्रभेद दर्शानेवाला अशुद्धनिश्चयनय 
है, जेसे - मतिज्ञानादि को जीव कहना ।* राग-द्वेघादि विकारीभावों को 
जीव कहनेवाले कथन भी इसी नय की सीमा में झ्ाते हैं। यह नय 
झदयिक औौर क्षायोपशयिक भावों को जीव के साथ श्रभेद बताता है, 
उनके साथ कर्ता-कर्म आदि भी बतात्ता है। इसके स्वरूप को स्पष्ट करते 
हुए बृहद्द्रव्यसंग्रह, गाथा ८५ की टीका में लिखा है :- 

“झशुद्धनिश्चयस्या थे: कण्यते - कर्सोपाधिसमुस्पन्स्वादशुद्ध, तत्काले 
तप्ताय:पिण्डवत्तन्लयस्थाच्च सिश्चय:, . इत्युसयसेलापकेनाशुद्धनिश्चयो 
सण्यते । 

अ्शुद्धनिश्चय का श्रर्थ कहा जाता है- कर्मोपाधि से उत्पन्न हुआ 
होने से 'अशुद्ध कहलाता है श्रौर उससमय तपे हुए लोहखण्ड के गोले के 
समान तन्मय होने से “निश्चय कहलाता है। इसप्रकार भ्शुद्ध और निश्चय 
इन दोनों का मिलाप करके श्रशुद्धनिश्चय कहा जाता है ।' 

इसके कतिपय उदाहरण इसप्रकार हैं :- 

(१) “ते चेज_ भावरुवा जीबे भूदा खश्नोबसमदोंय। 

ते होति माषपाणा भसुद्सिष्छयसयेरा सायव्या ॥* 
) बृहद्द्वव्यसंग्रह गाथा ५६ की टीका 

'सोपाधिकगुरगुण्यभेदविषयो5शुद्धनिश्वयो यथा-मतिशानादयो जीव इति' - आलाप- 
पद्धति, भ्रन्तिम पृष्ठ 

3 द्ृव्यस्वभावप्रकाशक नयचकर, गाथा ११३ 
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जीव में कर्मों के क्षयोपशम से उत्पन्न होने वाले जितने भाग हैं, वे 
जीव के भावप्राण होते हैं - ऐसा अशुद्धनिश्च्यनय से जानना चाहिए ।* 

(२) “आत्मा हि गझ्रशुद्धनिश्वयनयेन सकलमोहरागद्देषादि भाव- 
कर्ंरणा कर्ता मोक्ता च ११ 

ग्रशुद्धनिश्वयनय से यह आत्मा सम्पूर्ण मोह-राग-द्वेषादिरूप 
भावकर्मों का कर्ता और भोक्ता होता है ।' 

(३) “तदेवाशुद्धनिश्वयनयेन सोपाधिस्फटिकवत् समस्तरागादि 
विकल्पोपाधिसहितम ।* 

वही आ्रात्मा अशुद्धनेश्ववनय से सोपाधिक स्फटिक की भांति 
समस््तरागादिविकलपों की उपाधि से सहित है।'' 

(४) “अशुद्धनिश्चयनयेन क्षायोपशसिकौदयिक भावप्रा णर्जी वलि । ९ 

ग्रशुद्धनिश्वयनय से जीव क्षायोपशमिक व ओऔदयिक भावल्राणों 
से जीता है। 

निश्चयनय के भेद-प्रभेदों की विषयवस्तु एव कथनशैली स्पष्ट 
करने के लिए जो कतिपय उदाहरण - शास्त्रीय-उद्धरण यहाँ प्रस्तुत किये 
गए हैं, उनका बारीकी से भ्रष्ययत करने पर यद्यपि बहुत कुछ स्पष्ट हो 
जाएगा; तथपि पूर्ण स्पष्टता तो जिनागम के गहरे अध्ययन, मनन एवं 
चिन्तन से ही संभव है । 

उक्त उद्धरणों में यद्यपि अधिकांश प्रयोगों को समेटने का ्ि 
किया गया है, तथापि इसप्रकार का दावा किया जाना संभव नहीं है कि 
सभीप्रकार के प्रयोग उपस्थित कर दिये गए है। जिनागम मे और भी 
प्रनेक प्रकार के प्रयोग प्राप्त होना संभव है, क्योंकि जिनागम अ्रगाध है, 
उसका पार पाना सहज संभव नहीं है । 

१ नियमसार, गाथा १८ की टीका 

* प्रवचनसार, तात्परय॑बृत्ति का परिशिष्ट 
3 पंचास्तिकाय, गाथा २७ की जयसेनाचार्यकृत तात्पयंबति टीका 
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निश्चयनय के भेद-प्रभेदों को विस्तृत चर्चा के उपरान्त भी कुछ 
सहज जिज्ञासाएँ शेष रह गई हैं, उन्हें यहाँ प्रश्नोत्तरों के रूप में स्पष्ट कर 
देना समीचीन होगा । 

(१) प्रश्न :- शुद्धनिश्वयनय एवं एकदेशशुद्धनिश्चयनय में क्या 
ग्रन्तर है ? 

उत्तर :- शुद्धनिश्वयनय का विषय पूर्ण॑शुद्धपर्याय से तन्मय प्रर्थात् 
क्षायिकभाव से तन््मय (ग्रभेद) द्रव्य होता है और एकदेशशुद्धनिश्वयनय 
का विषय आरांशिकशुद्धपर्याय से तन्मय अर्थात् क्षयोपशमभाव के शुद्धांश 
से तन््मय (अ्रभेद) द्रव्य होता है। 

यहाँ यह बात ध्यान रखनी होगी कि यहाँ जो 'शुद्धनिश्वयनय' 
लिया है, वह मूल 'शुद्धनिश्वयनय' न होकर उसके तीन भेदों में जो 
'शुद्धनिश्वयनय या साक्षात्शुद्धनिश्वयनय ग्राता है, वह है । 

इन दोनों में भ्रन्तर जानने के लिए बृह॒द्द्॒ब्यसंग्रह गाथा ८ की टीका 
का निम्नलिखित भ्रंश अधिक उपयोगी है :- 

“शुभाशुभयोगत्रयध्यापार रहितेन शुद्धवुद्ध कस्वभावेन यवा परिरा- 
मति तदानन्तज्ञानसुलाविशुद्धभावानां छुम्यास्थायस्था्या भायनाशुपेरश 
विविक्षितेकवेशशुद्ध निश्चयेत कर्सा, सुक्तावस्थायां तु शुद्धनयेनेति । 

जब जीव शुभ-अशुभरूप तीन योग के व्यापार से रहित, शुद्ध-बुद्ध- 
एकस्वभावरूप से परिणमन करता है, तब छम्मस्थ अवस्था में भावना- 
रूप से विवक्षित प्रतन्त-ज्ञान-सुखादिशुद्ध-भावों का एकदेशशुद्धनिश्वयनय 
से कर्त्ता है और मुक्त-श्रवस्था में अनन्तज्ञान-सुखादिभावों का शुद्धनय से 
कर्त्ता है।” 

इस उद्धरण में ध्यान देने की बात यह है कि आत्मा को अनन्तज्ञान- 
सुख आ्रादि पूर्णशुद्धभावों का कर्त्ता मुक्त-प्रवस्था में तो शुद्धनय से बताया 
है, पर उन्हीं पूर्णशुद्धकंवलझानादिभावों का छक्नस्थ प्रवस्था में एकदेश- 
शुद्वनिश्वयनय से कर्ता बताया है, जबकि बे केवलज्ञानादि उस समय हैं 
ही नहीं । 
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यहाँ एकदेशशुद्धनिश्वयनय ने भावना की श्रपेक्षा से एकदेशशुद्धि से 
युक्त आ्रात्मा को केवलज्ञानादि भावों का कर्ता प्रर्थात् पूर्णंशुद्ध कहा है । 
अतः यह भी जान लेना चाहिए कि यह नय भावना की अपेक्षा 
एकदेशशुद्धता में पूर्राशुद्धता का कथन करता है ? 

(२) प्रश्न :- एकदेशशुद्धता के आधार पर सम्पूर्णा द्रव्य को शुद्ध 
कहना तो उचित प्रतीत नहीं होता ? 

उत्तर :- इसमें क्या अनुचित है ? प्रत्येक तय अपनी दृष्टि से जो 
भी कथन करता है, सम्पूर्ण द्रव्य के बारे में हो करता है। जब परमशुद्ध 
निश्चयनय परय्योय में अ्रशुद्धता होने पर भी द्रव्य को शुद्ध कहता है; और 
इसीप्रकार जब द्रव्यांश में शुद्धता के रहते हुए भी पर्याय की अशुद्धता के 
आझाधार पर भ्रशुद्धनिश्वयनय सम्पूर्ण द्रव्य को ही अशुद्ध कहता है; तब 

एकदेशशुद्धनिश्चयनय भी एकदेशशुद्धि के श्राधार पर द्रव्य को शुद्ध कहे 
तो इसमें क्या अनुचित है ? 

(३) प्रश्न :- इसप्रकार तो एकदेश-अ्रशुद्धता के आधार पर सम्पूरां 
द्रव्य को भ्रशुद्ध भी कहा जा सकता है ? 

उसर :- क्यों नहीं ? भ्रवश्य कहा जा सकता है। कहा क्या जा सकता 
है, कहा ही जाता है। अ्रशुद्धनिश्चयनय द्रव्य को श्रशुद्ध कहता ही है । 

(४) प्रश्न :- अशुद्धनेश्ववनय नहीं, एकदेश-अशुद्धनिश्वयनय 
कहो न ? 

उत्तर :- एकदेश-अशुद्धनिश्वयनय भी कह सकते हैं, पर 'एकदेश- 
अशुद्धनिश्ववनय' नामक किसी नय का कथन श्रागम में प्राप्त नहीं होता । 
उसके विषय को अशुद्धनिश्चय नय में ही गर्भित कर लिया गया है। श्राप 
मानना चाहें तो मान लें । 

(५) प्रश्न :- क्या कहा ? हम मानना चाहें तो मान लें। जब 
आगम में नहीं मिलता है तो हम क्यों मान लें ? तथा जब आप हमें मान 
लेने को अनुमति देते हैं, तो फिर झागम में क्यों नहीं है ? 

उत्तर :-आगम में उसके पृथक् उल्लेख की आवश्यकता नहीं 
समभी, सो नहीं लिखा | ग्राप श्रावश्यकता समभते हों तो मानलें, कोई 
आपत्ति नहीं है । 

इस सम्बन्ध में क्षुल्लक श्री जिनेन्द्र वर्णी के विचार दुष्टव्य हैं :- 
_ भागम में क्योंकि जीवों को ऊँचे उठाने की भावना प्रमुख है, भरत: 

यहाँ एकदेश-शुद्धनिश्ववनय का कथन तो आ जाता है; पर एकदेश-भ्रशुद्ध 
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निश्चयनय का कथन नहीं किया जाता । भ्रपनी बुद्धि से हम एकदेश- 
झ्शुद्धनिश्यनय को भी स्वीकार कर सकते हैं। जितनी कुछ नय झागम में 
लिखी हैं, उतनी ही हों - ऐसा नियम नहीं । वहाँ तो एक सामान्य नियम 
बता दिया है। उसके श्राधार पर अन्य नय भी ग्रथायोग्यरूप से स्थापित 
की जा सकती हैं। जिसप्रकार साधक के क्षायोपशमिकभाव को एकदेश- 
शुद्धनिश्चयनय से क्षायिकवत् पूर्णाशुद्ध कहा जाता है; उसीप्रकार उसको 
एकदेश-अग्रशुद्धनिश्वयनय से औदयिकवत् पूर्णों श्रशुद्ध भी कहा जा सकता 
है । इसमें कोई विरोध नहीं ।* 

इस एकदेशदृष्टि में बारी-बारी भले शुद्धभाग को पृथक ग्रहण 
करके जीव को पूर्ण अशुद्ध कह लीजिए ।““एकदेशदृष्टि में दोनों ही अपने- 
अपने स्थान पर पूरे-पूरे दिखाई देंगे। शुद्धांश को पृथक ग्रहण करने वाली 
यह एकदेशदृष्टि ही एकदेश- मल क कहलाती है। इस दृष्टि से 
साधक अवस्था में भी जीव सिद्धोंवत् पूर्राशुद्ध ही ग्रहण करने में श्राता है. 
ग्रत: कहा जा सकता है कि यह साधक पूर्ण शुद्वोपयोग का कर्त्ता तथा 
अनन्त परमानन्द का भोक्ता है ।१” 

(६) प्रश्न :- प्रथम प्रश्न के उत्तर में क्षयोपशमभाव को एकदेश- 
शुद्धनेश्ववनय का विषय बताया गया है। तथा शअ्रशुद्धनेश्वयनय का 
स्वरूप स्पष्ट करते हुए क्षायोपशमिक और झदयिक भावों के साथ जीव को 
तन््मय (अभेद) बताना अशुद्धनेश्ववनय का कथन बताया था। झत: 
प्रश्न यह है कि क्षायोपशमिक भावों के साथ अभिन्नता बताना अशुद्ध- 
निश्चयनय का विषय है या एकदेशशुद्धनिश्वयनय का ? 

उत्तर :- दोनों ही कथन सही हैं, क्योंकि क्षयोपशम भाव में शुद्धता 
और अशुद्धता “दोनों भावों का मिश्रण रहता है। क्षयोपशमभाव में 
विद्यमान शुद्धता के अंश के साथ श्रात्मा की अ्रभेदता एकदेशशुद्धनिश्वयनय 
के विषय में आती है और क्षयोपशमभाव में विद्यमान अशुद्धता के अंश के 
साथ अभेदता अ्शुद्धनिश्चयनय के विषय में भ्ाती है । 

अतः जहाँ क्षयोपशमभाव को अशुद्धनिश्वयनय से जीव कहा गया 
हो, वहाँ समझना चाहिए कि यह क्षयोपशमभाव के ग्रशुद्धाँश की श्रपेक्षा 
किया गया कथन है और जहाँ एकदेशशुद्धनिश्वयनय से कहा गया हो, 
वहाँ समभना चाहिए कि यह क्षयोपशमभाव के शुद्धाँश की श्रपेक्षा किया 
गया कथन है । 

१ नयदरपंणा, पृष्ठ ६२४, पंत्ति १२-२२ 
* बही, पृष्ठ ६२४, पंक्ति १-११ 
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ध्यान रहे एकदेशशुद्धनिश्वयनय का प्रयोग निर्मल परस्तु अपूर्ण 
पर्याव के साथ अभेदता दिखाने में ही होता है | श्रपूरांता की प्रपेक्षा इसे 
'एकदेश', निर्मलता - शुद्धता की भ्रपेक्षा 'शुद्ध/ एवं अपनी पर्याय होने से 
“निश्चय' कहा जाता है । इसप्रकार एकदेशशुद्धनिश्चयनय में भ्रपनी निर्मल 
लेकिन अपूर्णा पर्याय के साथ द्रव्य की तनन््मयता बताना दृष्ट होता है । 
पर्याय की निर्मेलता इसे अशुद्धनिश्चयनय से पृथक् रखती है, एवं झ्रपूर्शंता 
शुद्धनिश्वयनय से पृथक् रखती है । 

(७) प्रश्न :- निश्चयनय के चारों भेद किस-किस गुरास्थान में 
पाये जाते हैं ? 

उसर :- (श्र) परमपारिणामिकभावरूप सामान््य-पश्रंश का ग्राही 
होने से प्रमशुद्धनिश्ववनय तो मुक्त और संसारी समस्त जीवों के पाया 
जाता है। ग्रत: वह तो चौदहग्रास्थानों शऔर गुणस्थानातीत सिद्धों में 
भी पाया जाता है। इस नय की अपेक्षा संसारी और सिद्ध - ऐसे भेद ही 
संभव नहीं हैं । 'सर्व जोब हैं सिद्धसम' या 'सम स्वरूप है सिद्ध समान या 
'सिद्ध समान सदा पद मेरो' आदि कथन इसी नय के तो हैं । 

वर्णादि से लेकर गुणस्थानपर्यन्त के सभी भाव जीव के नही हैं - 
यह कथन भी इसी नय की अपेक्षा से किया जाता है । 

'वर्राद्या वा राग-मोहादयो वा भिन्ना भावाः सर्वे एवास्य पुंसः' 
जो निगोद में सो हो मुझमें, सो ही मोख मझकार । 
निश्चय भेद कछु भी नाहीं, भेद गिने संसार ।।' 

- ये सब कथन इसी नय के हैं । 

एक यही निश्चयनय है, जो द्रव्यस्वभाव को ग्रहण करता है; शेष 
नय तो पर्यायस्वभाव को ग्रहण करनेवाले हैं। यही कारण है कि वे इसकी ' 
अपेक्षा व्यवहार हो जाते हैं, निषेध्य हो जाते हैं।.......... 
हे यही वह नय है, जिसे पंचाध्यायीकार ने नयाधिपति कहा है भ्रौर 
एकमात्र इसे ही निश्चयनय स्वीकार किया है। 

(ब) शुद्धनिश्चयनय पूर्णंशुद्ध भावों भ्र्थात् क्षायकभावरूप पर्यायों 
को द्रव्य में अभेदरूप से (ग्रहराकर) कथन करनेवाला होने से क्षायिक- 
भाववालों में ही पाया जाता है। क्षायिकसम्यग्दशंन न्ॉय्क्ससयर को" अपेक्षा यह चौथें 
गुणास्थान में भी पाया जाता है और इसी अपेक्षा ६ टको_ 
दृष्टिमुक्त कहा जाता है। यह भी कहा जाता है कि दृष्टि-अपेक्षा वह सिद्ध 
ही हो गया । ही फिस्ल्ललकः 270 अक 

शा 
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'क्षायिकसम्यक्त्व की श्रपेक्षा सम्यरदृष्टि को सिद्ध मानना - यह 
शुद्धनिश्वयनय है। झौर सिद्ध समान सदा पद मेरो - यह परमशुद्ध 
निश्चयनय है, क्योंकि इसमें सिद्ध के समान सदा ही झपना -पद बताया 
गया है; वह किसी पर्याय की अपेक्षा नहीं बताया गया है, भ्रपितु स्वभाव 
की अपेक्षा किया गया कथन है । 

(स) मुक्तिमार्ग के साथ अभेदता स्थापित करने के कारण एकदेश- 
शुद्धनिश्वयनय साधकजीव के ही पाया जाता है। श्रत: यह चतुर्थ गुणस्थान 
से बारहवें गुरास्थान तक ही समभना चाहिए । 

इस संदर्भ में बृहद्द्रव्यसंग्रह का निम्नलिखित कथन उल्लेखनीय है :- 

“करत त्वविषये नयविभाग:ः कथ्यते । सिश्यादृष्टे जोवस्य पुद्गलब्रव्य- 
पर्यायरूपारणा माखरवबंधपुण्यपापपदार्थानां कतू त्वमनुपचरितासदभूतव्यव- 
हारेरशा, जीवभावपर्यायरूपारां पुनरशुद्धनिश्वयनयनेति ! सम्यब्बष्टेस्तु 
संवरनिजे रामोक्षपदार्थानां द्रव्यरूपाणां यत्कस स्व तदप्यनुपत्तरितासद्मूत- 
ध्यब हारेण, जीवभावपर्यायरूपाशां तु विवक्षितेकवेशशुद्ध निश्चयनयेनेति । 
परभसशुद्धनिश्ययनयेन तु । 

“रा बि उप्पज्जइ, ण वि सरह, बन्धु रा मोकख् करेह । 
जिउ परमत्थे जोइया, जिरपयरू एडे. सरोई ॥।” 

- इति बचनादू बन्धसोक्षो न स्तः । 
स च॒ पूर्वोक्तविवक्षितेकदेशशुद्धनिश्चय प्रागसभाषया कि भण्यते । 
स्वशुद्धात्मसम्पक्भ्द्धानज्ञानानुच रण रूपेरण मविष्यतीति भव्यः, एवं 

मृतस्य सव्यत्वसंशस्य पारिसशयासिकसावस्य संबन्धिनी व्यक्तिभंण्यते । 

प्रध्यात्म माषया पूनद्रेब्यशक्तिरूपशुद्धपारिशामिक मावविधये भावना 
भण्यते, पर्यायनासान्तरेश निविकल्पससाधिवा, शुद्धोपयोगादिक॑ चेति ।" 

अब कत्तुत्व के विषय में ननवविभाग का कथन करते हैं। मिथ्यादृष्टि 
जीव को पुद्गलद्रव्य के पर्यायरूप झाख्रव, बंध, पुण्य और पापपदार्थों का 
कत्तुंत्व अनुपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय से और जीवभावपर्यायरूप भ्रास्रव, 
बंध, पुण्य व पाषपदार्थों का कत्तुृत्व श्रशुद्धनिश्वय नय से है । सम्यग्दुष्टि जीव 
को भी द्रव्यरूप संवर, तिजरा और सोक्षपदार्थ का कत्तृत्व अनुपचरित- 
ग्रसद्भूतव्यवहा रनय से है। और जीवभावपर्यायरूप संबर, निज रा ब मोक्ष- 
पदार्थों का कत्तुंत्व विवक्षित एकदेशशुद्धनिश्वयनय से है। परमशुद्ध- 
निश्चयनय से तो :- 
) बुहदूद्रव्यसंग्रह, पृष्ठ ६६ 
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है योगी ! परमार्थ से यह जीव उत्पन्न नहीं होता है, मरता नहीं 
है, बंध और मोक्ष करता नहीं है - इसप्रकार जिनेन्द्र कहते हैं ।' 

- इस वचन से जीव को बन्ध और मोक्ष नहीं है । 

पूर्वोक्त विवक्षित एकदेशशुद्धनिश्ववनय को झागमभाषा में क्या 
कहते हैं ? 

जो स्वशुद्धात्मा के सम्यक्श्रद्धान-ज्ञान-प्राचरण रूप होगा, वह भव्य, 
इसप्रकार के 'भव्यत्व' नामक पारिणामिकभाव के साथ संबंधित “्यक्ति' 
कही जाती है। (शअर्थात् भव्यत्व पारिणामिकभाव की व्यक्तता भ्रर्थात् 
प्रगमटता कही जाती है) और भअध्यात्मभाषा में उसे ही द्रव्यशक्तिरूप शुद्ध- 
पारिणामिकभाव की भावना कहते हैं, श्रन्य नाम से उसे 'निविकल्पसमाधि' 
अथवा 'शुद्धोपयोग' श्रादि कहते हैं । 

(व) अशुद्धनिश्वयनय प्रथम गुणस्थान से बारहवें गुणस्थान तक 
वतंता है। जैसा कि बुहद्द्रव्यसंग्रह की ३४वीं गाथा की टीका में कहा है :- 

“मिथ्यादष्टयादिक्षी राकषायपय्येन्तमुपर्यपरि_ मंदह्वासारतम्येन- 
तावदशुद्धनिश्चयो बलेते । 

मिथ्यात्व गुणस्थान से लेकर क्षीणकषाय गुणस्थान तक ऊपर-ऊपर 
मंदपना होने से तारतम्यता से अशुद्धनिश्वयनय वतंता है ।” 

(८) प्रश्न :- साधक के शुद्धोपयोग में तो एकदेशशुद्धनिश्वयनय 
कहा था और यहाँ बारहवें गुणस्थान तक अशुद्धनिश्वयनय बताया जा रहा 
है । क्या शुद्धोपयोग में भी अ्रशुद्धनिश्वयनय घटित होता है ? 

उत्तर :- हाँ, होता है, क्योंकि साधक का शुद्धोपयोग क्षयोपशम- 
भावरूप है। क्षयोपशमभाव में एकदेशशुद्धनिश्चयनय एवं अशुद्धनिश्चयनय 
ऊपर घटित कर ही आये हैं, अत: यहाँ विशेष कथन अपेक्षित नहीं है । 

इसीप्रकार का प्रश्न बृहद्द्॒ब्यसंग्रह, गाथा ३४ की टीका में भी 
उठाया गया है। वहाँ जो उत्तर दिया गया है उसे उन्हीं की भाषा में देखिये :- 

“ग्रशुद्धनिश्चयमध्ये मिथ्यादुष्टयादिगुरस्थानेधपयोगत्रय व्याव्यातं, 
तत्राशुद्धनिश्चये शुद्धोपयोग:ः कर्थ घटते ? 

इति चेत्त्रोत्तरं - शुद्धोपयोगे शुद्धबुद्ध कस्बमावोा निजात्सा 
ध्येयस्तिष्ठति, लेस कारखेन शुद्धध्येयत्वाच्छुद्धावलंबनत्वाच्छुद्धात्मस्थरूप- 
साधकत्वाच्च शुद्वोपयोगो घढते । 
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सच संवरशब्दवाच्यः शुद्धोपयोग: संसारका रसपम्तसिध्यात्वरामाथ- 
शुद्धपर्यायववशुद्ो न भजति तथव फलमभूतकेवलशानलक्षराशुद्धपर्यायवत 
शुद्धोपपि न भवति, किन्तु ताम्यामशुद्धशुद्धपर्यायान्यां विलक्षणं शुद्धात्मानु- 
मूतिरूपतिश्चयरत्नश्रयात्मकं+ सोक्षकारसणसेकदेशव्यक्तिरूपसेकदेश निर।- 
बरणं व तुतोयमवस्थान्तरं भण्यते । 

शंका :- भ्रशुद्धनिश्वयनय में मिथ्यादृष्टि झ्रादि गुणस्थानों में 
(भ्शुभ, शुभ और शुद्ध ) तोन उपयोगों का व्याख्यान किया; वहाँ 
अशुद्धनिश्चयनय में शुद्धोपपोग किसप्रकार घटित होता है ? 

समाधान :- शुद्धोपयोग में शुद्ध, बुढ, एकस्वभावी निजात्मा ध्येय 
होता है। इसकारण शुद्धध्येयवाला होने से, शुद्धश्रवलंबनवाला होने से और 
शुद्धात्मस्वरूप का साधक होने से भ्रशुद्धनिश्वयनय में शुद्धोपपोग घटित 
होता है । 

'संवर' शब्द से वाच्य वह शुद्धोपयोग संसार के काररणाभूत मिथ्यात्व 
रागादि अशुद्धपर्याय की भाँति अशुद्ध नहीं होता, उसीप्रकार उसके फलभूत 
केवलज्ञानरूप शुद्धपर्याय के समान शुद्ध भी नहीं होता; परन्तु वह शुद्ध 
और अशुद्ध दोनों पर्यायों से विलक्षण, शुद्धात्मा के अनुभवरूप निश्चम- 
रत्नत्रयात्मक, मोक्ष का कारणभूत, एकदेशप्रगट, एकदेशनिरावरणा - ऐसी 
तृतीय श्रवस्थारूप कहलाता है | 

(६) प्रश्न :- 'निश्चयनय श्रभेद्य है, फिर भी प्रयोजनवश उसके 
भेद-प्रभेद किये गये हैं। - इस संदर्भ में प्रश्न यह है कि वह कौनसा प्रयोजन 
था कि जिसके लिए अ्रभेद्य निश्चयनय के भेद करने पड़े ? आशय यह है 
कि निश्चयनय के उक्त भेद-प्रभेदों से किस प्रयोजन की सिद्धि होती है ? 

उत्तर :- जगत के संपूर्ण जीव श्रनंत आनंद के कंद और ज्ञान के 
घनपिण्ड होने पर भी अपने-अपने ज्ञानानंदस्वभावी स्वरूप से अनभिज्ञ 
रहने के कारण पर भ्रौर पर्याय में एकत्वबुद्धि धारणकर जन्म-मरण 
के झनंत-दुख उठा रहे हैं। पर और पर्याय से पृथक अपने आत्मा के ज्ञान, 
श्रद्धान और अनुचरण के अभाव के कारण ही अभ्रनंत संसार बन रहा है । 
05255 “2 कक झ्रभाव निजशुद्धात्मस्वरूप के परिज्ञान बिना पर हे मिल | है। पर 
“के दर किवहै। के परिज्ञान के लिए ही निश्चयनय 

..._ सर्वप्रथम परद्वग्य और उनकी पर्यायों से भिन्नता एवं अपने गण- 
पर्यायों से भ्रभिन्नता बताना प्रमीष्ट था; क्योंकि प्रत्येक द्रव्य की इकाई 
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स्थापित किये बिना - स्पष्ट किये बिना वस्तु की स्वतंत्रता, विभिन्नता 
एवं स्वायत्तता स्पष्ट नहीं होती । प्रत्येक द्रव्य भ्रपनी अ्च्छाई-बुराई का 
उत्तरदायी स्वयं है, श्रपना भला-बुरा करने में स्वयं समथें है श्रौर उसके 
लिए पूर्ण स्वतंत्र है - यह स्पष्ट करना ही अशुद्धनिश्वयनय का प्रयोजन 
है। अपने इस प्रयोजन की सिद्धि के लिए वह राग-देंष, सुख-दुख जेसी 
अप्रिय अवस्थाओं को भी अपनी स्वीकार करता है, उनके कत्तृत्व श्ौर 
भोक्तृत्व को भी स्वीकार करता है; उन्हें कमंकृत या परकृत कहकर 
उनका उत्तरदायित्व दूसरों पर नहीं थोपता । 

प्रत्येक जीव को यह समभाना ही इस नय का प्रयोजन है कि यद्यपि _ - 
परपदार्थ श्ौर उसके भावों का कर्त्ा-भोक्ता या उत्तरदायी यह ग्रात्मा 
नहीं है, तथापि रागादि विकारीभावरूप अपराध स्वयं की भूल से स्वयं 
में स्वयं हुए हैं; अतः उनका कर्त्ता-भोक्ता या उत्तरदायी यह आत्मा 

स्वयं है । 
जब यह ग्रात्मा परद्रब्यों से भिन्न और अपने गुण-पर्यायों से अभिन्न- 

अपने को जानने लगा, तब इसे क्रमश: पर्यायों से भी भिन्न त्रिकाली श्रुव- 
स्वभाव की ओर ले जाने के लक्ष्य से एकदेशशुद्धनिश्चयनय से यह कहा 
कि जो पर्याय पर के लक्ष्य से उत्पन्न हुई, जिसकी उत्पत्ति में कर्मादिक 
परपदार्थ निमित्त हुए, जो पर्याय दुखस्वरूप है; उसे तू अपनी क्यों 
मानता है ? तेरा आत्मा तो ज्ञान और आनंद पर्याय को उत्पन्न करे - 
ऐसा है। जो पर्याय स्व को विषय बनाये, स्व में लीन हो; वही अपनी हो 
सकती है । ज्ञानी तो उसी का कर्त्ता-भोक्ता हो सकता है । रागादि विकारी 
पर्यायों को अपना कहना तो स्वयं को विकारी बनाना है, अज्ञानी बनाना 
है; क्योंकि विकार का कर्त्ता-भोक्ता विकारी ही हो सकता है। ये तो 
ग्रज्ञानमय भाव हैं, इनका कर्त्ता-भोक्ता स्वामी तो श्रज्ञानी ही हो सकता 
है। भले ही ये अपने में पंदा हुए हों, पर ये अपने नहीं हो सकते - इसप्रकार 
विकार से हटाने के लिए निर्मेलपर्याय से श्रभेद स्थापित किया । 

निर्मलपर्याय से भी अभेद स्थापित करना मूल प्रयोजन नहीं है, मूल 
प्रयोजन तो त्रिकाली द्रव्यस्वभाव तक ले जाना है, उसमें ही अहंबुद्धि 
स्थापित करना है; पर भाई ! एक साथ यह सब कंसे हो सकता है? 
अतः धोरे-धीरे बात कही जाती है। 'तू तो निंलपर्याय का धनी है, कर्त्ता 
है, भोक््ता है; विकारी पर्याय का नहीं - यह एकदेशशुद्धनिश्वयनय का 
कथन एक पड़ाव है, गन्तव्य नहीं । यह आत्मा एकबार राग को तो झपना 
मानना छोड़े, फिर निर्मेलपर्याय से भी आगे ले जायेंगे। राग तो निषेध 
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करने योग्य है न ? यदि राग निषेध करने योग्य है, त्तो वह भपना केसे 
हो सकता है ? जो निषेध्य है, वह मैं नहीं हो सकता, मैं तो प्रतिपाञ् हूँ । 
राग निषेध्य है, अ्रतः व्यवहार है। निर्मेलपर्याय करने योग्य है, प्राप्त 
करने योग्य है, इसलिए निश्चय है। निर्मलपर्यायरूप निश्चय विकाररूप 
व्यवहार का निषेध करता हुश्ना, उसका अ्रभाव करता हुआ उदय को प्राप्त 
होता है । 

इसप्रकार एकदेशशुद्धनेिश्ववनय का प्रयोजन निम्मलपर्याय से 
जत्रिकाली ध्रुव की एकता स्थापित कर, विकारी पर्याय से पृथक्ता स्थापित 
करना है। 

विकारीपर्याय से पृथकता स्थापित हो जाने पर श्रब कहते हैं कि एक- 
देशशुद्धनिश्वयनय ने विकारी पर्याय से पृथकता बताने के लिए जिस 
निमंलपर्याय के साथ अभेद स्थापित किया था, वह भी श्रपूर्ण होने से 
ग्रात्मा के स्वभाव की सीमा में कैसे श्रा सकती है ? श्रात्मा का स्वभाव 
तो परिपूर्ण है, उसके ग्राश्नय से तो पर्याय में भी पूर्णता ही प्रगट होना 
चाहिए | यदि परिपूर्ण स्वभाव का परिपूर्ण श्राश्रय हो तो फिर श्रपूर्णो 
पर्याय क्यों प्रगटे ? पर्याय की यह अपूर्णाता परिपूर्ण स्वभाव के अनुरूप 
नहीं है, भ्रनुकूल भी नहीं है। ञ्रतः इसे भी उसमें कैसे मिलाया जा सकता 
है, केसे मिलाये रखा जा सकता है ? एकदेशशुद्धनिश्वयनयरूप साधकदशा 
तो प्रस्थान है, पहुँचना नहीं; पथ है, गन्तव्य नहीं; साधन है, साध्य नहीं । 
तथा मैं तो परिपूर्णे केवलज्ञानस्वभावी हूँ, मैं तो अ्रनंत अतीन्द्रिय-प्रानंद का 
कर्त्ता-भोक्ता हूँ, मैं तो अनंतचतुष्टयलक्ष्मी का स्वामी हूँ। आखिर इस 
क्षपोपशमभाव से मुझे क्या लेना-देना ? और इसका भरोसा भी क्या ? श्राज 
का क्षयोपशमसम्यरदुष्टि कल भिथ्यादृष्टि बन सकता है। श्राज का अ्रच्छा- 
भला विद्वान कल स्मृति-भंग होने से भ्रल्पन्ञ रह सकता है। आज का 
क्षयोपशमसंयप्ती कल असंयमी हो सकता है । 

निर्मल हुई तो क्या, इस भ्रपूर्ण एवं क्षराध्वंशी पर्याय से मुझे क्या ? 
यह तो श्रानो-जानी है । मेरे जैसे स्थायीतत्त्व का एकत्व, स्वामित्व, कर्चुत्व 
एवं भोक्तृत्व तो क्षायिकभावरूप चिरस्थायी अ्रनन्तचतुष्टयादि से ही हो 
सकता है । 

इसप्रकार जब निमंलपर्याय से भी पृथक्ता स्थापित कर पृरांशुद्ध 
क्षायिकपर्याय से युक्त द्रव्यग्राही शुद्धनेश्वयनय प्रगट होता है, तब 
एकदेशशुद्धपर्याय निषिद्ध हो जाती है; निषिद्ध हो जाने से व्यवहार हो 
जाती है। 
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इसप्रकार अपने प्रयोजन की सिद्धि करता हुआ एकदेशशुद्धनिश्चय- 
नय भी निषिद्ध होकर व्यवहारपमने को प्राप्त हो जाता है; और साक्षार्शुद्ध- 
निशचयनय प्रगट होता है। 

यद्यपि क्षायिकभाव स्थायी है, भ्रनन््त है; तथापि श्रनादि का तो नहीं । 
मैं तो श्रनादि-अनन्त तत्त्व हूँ । इस क्षायिकपर्याय से भी क्या महिमा है मेरी? 
मैं तो ऐसा महिमावन्त पदार्थ हूँ कि जिसमें केवलज्ञान जैसी अनन्तपर्यायें 
निकल जावे तो भी मुझमें कोई खूट (कमी) झ्ानेवाली नहीं । मैं तो झखूट- 
अ्रटूट पदार्थ हें । केवलज्ञानादि क्षायिकभाव भी सन्तति की भश्रपेक्षा भले 
ही ग्रनंतकाल तक रहनेवाले हों, पर वस्तुतः तो पर्याय होने से एकसमय 
मात के ही हैं। में क्षाभकभाव जितना तो नहीं, ये तो मुभमें उठनेवाली 
तरंगें मात्र हैं। सागर तरंगमात्र तो नहीं हो सकता । यद्यपि तरंगें सागर 
में ही उठती हैं, तथापि तरंगों को सागर नहीं कहा जा सकता । सागर की 

गंभी रता, सागर की विशालता-इन लहरों में कहाँ ? सागर सागर है 
और लहरें लहरें । सागर लहरें नहीं, और लहरें सागर नहीं । खरा सत्य 
तो यही है, परमार्थ तो यही है - इसप्रकार परमभावशग्राहीशुद्धनिश्चयनय 
शुद्धनिश्वयनय या साक्षात्शुद्धनिश्ववनय का भी निषेध करता हुआ उदित 
होता है झौर साक्षात्शुद्धनिश्वियनय भी व्यवहार बनकर रह जाता है । 

इसप्रकार निश्चयनय के ये भेद-प्रभेद प्रमशुद्धनिश्वनय के विषय- 
भूत त्रिकाली श्रुवतत्त्व तक ले जाते हैं। सभीप्रकार के निश्चयनयों का 
वास्तविक प्रयोजन तो यही है । इसी ध्येय के पूरक ओर भी अनेक प्रयोजन 
होते हैं, हो सकते हैं; पर मूल प्रयोजन यही है । 

'न तथा' शब्द से सबका निषेध करनेवाला परमशुद्धनिश्चयनय 
कभी भी किसी भी नय द्वारा निषिद्ध नहीं होता, अ्रत: वह कभी भी 
व्यवहारपने को प्राप्त नहीं होता, किन्तु वह सबका निषेध करके स्वयं 
निव॒ त्त हो जाता है और निविकल्पक शआात्मानुभूति का उदय होता है। 
वास्तव में यह आ्रात्मानुभूति की प्राप्ति ही इस संपूर्ण प्रक्रिया का फल है। 

(१०) प्रश्न :- यदि निश्चयनय के इन भेदों को स्वीकार न 
कर तो ? 

उत्तर :- निश्चयनय के इन भेद-प्रभेदों को यदि आप कथंचित् 
अस्वीकार करना चाहते हो तो कोई आपत्ति नही, हमें भी दृष्ट है । 
उनका कथंचित् निषेध तो हम भी करते ही आए हैं, क्योंकि पू्वे के निषेध 
बिना झागे का नय बनता ही नहीं है। पर यदि आप उनका सबंधा निषेध 
करना चाहते हैं तो अनेक आपत्तियाँ खड़ी हो जावेंगी । 
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प्रशुद्धनेश्वयनय के सर्वथा निषेध से झात्मा में रामादिभाव रहेंगे 
ही नहीं । ऐसा होने पर श्राख्नव, बंध, पुण्य और पापतत्त्व का भ्रभाव हो 
जाने से संसार का ही ग्रभाव हो जावेगा । संसार का अभाव होने से मोक्ष 
का भी अभाव हो जायेगा, क्योंकि मोक्ष संसारपूर्वक ही तो होता है । 

दूसरे रागादिभाव भी आत्मा से वेसे ही भिन्न सिद्ध होंगे, जेसे कि 
ग्रन्य परद्रव्य ; जो कि प्रत्यक्ष से विरुद्ध है। मृत्यु के बाद देहादि परपदार्थ 
यहाँ रह जाते हैं, पर राग-द्वेष साथ जाते हैं । 

एकदेशशुद्धनिश्वयनय नहीं मानने से साधकदशा का ही श्रभाव 
मानना होगा । साधकदशा का नाम ही तो मोक्षमार्ग है, भ्रतः मोक्षमार्ग 
ही न रहेगा | मोक्षमार्ग नहीं होगा तो मोक्ष कहाँ से होगा ? मोक्ष और 
मोक्षमार्ग के अभाव में संवर, निर्जंरा और मोक्षतत्त्व की भी सिद्धि 
नहीं हो सकेगी । 

इसी प्रकार शुद्धनिश्वयनय नही मानने पर क्षायिकभाव के अभाव 
होने से मोक्ष और मोक्षमागं का भ्रभाव सिद्ध होगा, क्योंकि फिर तो एक 
मात्र परमभावग्राही शुद्धनय रहेगा और उसकी दृष्टि से तो बंध-मोक्ष है 

ही नहीं । 
दूसरी बात यह है कि परमशुद्धनय के विषयश्ूत त्रिकाली शुद्धात्मा 

के स्वरूप का निश्चय भी शुद्धनय के विषयभूत क्षायिकभावरूप प्रकट 
पर्यायों के श्राधार पर होता है। सिद्ध समान सदा पद मेरो' में आत्मा के 
त्रिकाली स्वभाव को सिद्धपर्याय के समान परिपूर्ण ही तो बताया गया है। 
ग्रत: यदि क्षायिकभाव को विषय बनानेवाले शुद्धनय को स्वीकार न करेंगे, 
तो फिर परमशुद्धनय के विषयभृत त्रिकाली द्रव्य का निर्णय कंसे होगा ? 

ग्रत: यदि सर्व लोप की इस महान आपत्ति से बचना चाहते हो तो 
ऐसे एकान्त का हठ मत करो । 

(११) प्रश्न :- यदि ऐसी बात है तो आप कथंचित् भी निषेध 
क्यों करते हो ? 

उत्तर :- यदि कथंचित् भी निषेध न करें तो श्नादि का छिपा 
हुआ त्रिकाली परमतत्त्व छिपा ही रहेगा । वह हमारी दृष्टि का विषय 
नहीं बन पायेगा । जब वह दृष्टि का विषय नहीं बनेगा तो मोक्षमार्ग का 
आरंभ ही न होगा और जब मोक्षमार्ग का झारंभ नहीं होगा तो मोक्ष 
कंसे होगा ? 
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इसप्रकार हम देखते हैं कि कथंचित् भी निषेध नहीं करने से वे ही 
आपत्तियाँ खड़ी हो जाती हैं, जो सबंधा निषेध करने से होती थीं ! 

(१२) प्रश्न :- कथंचित् भी निषेध न करने से त्रिकालीतत्त्व दृष्टि 
का विषय क्यों नहीं बन पावेगा और सर्वेथा निषेध से होनेवाली ग्रापत्तियाँ 
केसे खड़ी हो जावेंगी ? 

उत्तर :- भाई ! यह बात तो नौवें प्रश्त के उत्तर में विस्तार से 
स्पष्ट की जा चुको है कि एकदेशशुद्धनिश्वयनय अशुद्धनिश्वयनय का तथा 
शुद्धनिश्वयनय एकदेशशुद्धनेिश्वयनय का निषेध करता हुआ उदित होता 
है । इसीप्रकार परमशुद्धनिश्वयनय भी शुद्धनिश्वयनय का अभाव करता 
हुआ उदय को प्राप्त होता है और अन्त में स्वयं निभुत हो जाता है, तब 
ग्रात्मसाक्षात्कार होता है, आत्मानुभूति प्रगट होती है । 

ग्रतः यदि हम उन्हें कथंचित् भी निषेध्य स्वीकार न करें तो फिर 
ग्रात्मानुभूति केसे प्रगट होगी ? आात्मानुभूति प्रगट होने की प्रक्रिया तो 
उत्तरोत्तर निषेध की प्रक्रिया ही है । 

दृष्टि का विषय त्रिकालीशुद्धात्मतत्त्व तो आत्मानुभूति में ही प्रगट 
होता है। अतः जब उत्तरोत्तर निषेध की प्रक्रिया से प्रगट होनेवाली 
आत्मानुभूति ही नहीं होगी तो फिर वह त्रिकालीपरमतत्त्व तो छिपा 
ही रहेगा । 

तथा जब आत्मानुभूति ही प्रगट नहीं होगी तो मोक्षमार्ग भी नही 
बनेगा, क्योंकि मोक्षमार्ग का आरंभ तो आ्रात्मानुभूति की दशा में ही होता 
है । जब मोक्षमार्ग ही नहीं बनेगा तो मोक्ष कहाँ से होगा ? 

इसप्रकार यह निश्चित है कि कथंचित् भी निषेध नही करने से वे 
सभी आपत्तियाँ खड़ी हो जावेंगी, जो सर्वंथा निषेध करने से होती थी । 

निश्चयनय के उक्त भेद न तो सर्वथा निषेध्य हैं और न सर्वथा 
ग्रनिषेध्य । प्रत्येक नय अपने-अपने प्रयोजन की सिद्धि करनेवाला होने से 
स्वस्थान में निषेध करने योग्य नहीं है। प्रयोजन की सिद्धि हो जाने पर 
उसकी उपयोगिता समाप्त हो जाती है, भ्रत: उसका निषेध करना अनिवार्य 
हो जाता है। यदि उसका निषेध न करे तो उत्तरोत्तर विकास की प्रक्रिया 
अवरुद्ध हो जाती है। अ्रतः तत्संबंधी प्रयोजन की सिद्धि हो जाने पर, श्रागे 
बढ़ने के लिए -आगे के प्रयोजन की सिद्धि के लिए पूवंकथित नग्न का 
निषेध एवं आगे के नय का प्रतिपादन इष्ट हो जाता है । ४ 5 
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इसप्रकार स्याद्वाद ही शरण है, पग्रन्य कोई रास्ता नहीं है; श्रधिक 
विकल्पों से कोई लाभ नहीं होगा । वस्तु बड़ी अद्भुत है, इसलिए उसकी 
बात भी अद्भुत है। अतः विकल्पों का शमन करके निविकल्प होने में 
ही सार है। वस्तु निविकल्प है, श्रतः उसकी प्राप्ति भी निविकल्पदशा में 

ही होती है । 
यदि आप निश्चयनय के भेद-प्रभेदों के सम्बन्ध में उक्त स्थाह्वाद को 

शरणा न लेंगे तो सात तत्त्वों की भी सिद्धि सम्भव न होगी । 

(१३) प्रश्न :- निश्चयनय के भेद-प्रभेदों के सम्बन्ध में उक्त 
स्याद्राद को स्वीकार न करने पर सप्ततत्व की सिद्धि में क्या बाधा 
आ्रावेगी ? क्या सात तत्त्वों के निर्धारण में निश्चयनय के उक्त भेद-प्रभेदों 
का कोई हाथ है ? यदि हाँ, तो क्या और कंसे ? कृपया स्पष्ट करें । 

उत्तर :- प्रत्येक द्रव्य परद्रव्यों एवं उनके गुणा-पर्यायों से भिन्न 

तथा अपने गुण-पर्यायों से अभिन्न है - सामान्यत: यह कथन निश्चयनय 
का है। किसी द्रव्य को, अ्रन्यद्रव्य और उनके भावों से ग्रभिन्न कहना या 
ग्रन्यद्रव्य के भावों का कर्त्ता-हर्ता कहना व्यवहारनय का वचन है । 

निश्चयकथन भूतार्थ है और व्यवहारकथन प्रयोजनवश किया 
गया उपचरितकथन है। व्यवहारकथन प्रयोजनपुरत: ही भूत्तार्थ है, वस्तुत: 
तो वह ग्रभूतार्थ ही है। इसप्रकार दो द्रव्यों के बोच श्रत्यन्ताभाव की 
मोटी दीवार है, कोई किसी का कर्त्ता-हर्ता-धर्ता नहीं है। सभी द्रव्य 
अपनी-अपनी अच्छी-बुरी परिणति के उत्तरदायी स्वयं हैं । 

सब द्वग्यों के सम्बन्ध में यह महासत्य त्रिकाल श्रबाधित है, द्रथ्यों 
की अनन्त स्वतंत्रता का उद्घोषक है । 

समयसार, गाथा ३ की टीका में आचार्य अमुतचंद्र ने इस महासत्य 
की घोषरा इसप्रकार की है :- 

“सम्रयशब्देनान्न सामान्येत सब एवार्थोइभिधीयते । समयत 
एकी भावेन स्वगुरापर्यायान् गछ्छुतीति निरक्ते: । ततः सर्वेत्रापि धर्माधर्मा- 
काशकालपुद्गलजीवद्रव्यात्मनि लोके ये यावंतः केचनांपःप्यर्थास्ते सर्व एव 
स्वकोीयव्रव्यांतमंग्नानन्तस्वधर्म चक्रचुध्बिनोषपि परस्परमचम्बंतोत्यंतप्रत्या- 
सत्तावषि निश्यसेव स्वरूपादपतंतः  पररूपेरापरिशमनादबिनष्टानंत 
व्यक्तित्वाडु कोत्कीर्णा इब_ तिष्ठंतः समस्तविर्द्धा विरद्धकार्यहेतुतया 
शश्वदेव विश्वमनुगह् तो नियतसेकत्वनिश्वयगतत्वेनेब सोंदरयंमापद्ंते, 
प्रकारास्तरेश सर्वंसंकरादिदोबापसे: । 
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यहाँ 'समय' शब्द से सामान्यतया सभी पदार्थ कहे जाते हैं, क्योंकि 
व्युत्पत्ति के अनुसार 'समयते' अर्थात् एकीभाव से (एकत्वपूदंक ) अपने गरा- 
पर्यायों को प्राप्त होकर जो परिणमन करता है, सो समय है। इसीलिए 
धर्म-प्रधमं-आ्ाकाश-काल-पुद्ग ल-जीवद्रव्यस्वरूप लोक में सत्र जो कुछ 
जितने पदार्थ हैं, वे सभी निश्चय से (वास्तव में) एकत्वनिश्चय को प्राप्त 
होने से ही सुन्दरता को पाते हैं; क्योंकि अन्य प्रकार से उनमें स्वेसंक रादि 
दोष झा जायेंगे । वे सब पदार्थ श्रपने द्वव्य में अन्तर्मग्न रहने वाले अपने 
ग्रनन्तधर्मों के चक्र को (समूह को) चुम्बन करते हैं -स्पर्श करते हैं, 
तथापि वे परस्पर एक दूसरे को स्पर्श नहीं करते । अत्यन्त निकठ एकक्षेत्रा- 
वगाहरूप से तिष्ठ रहे हैं, तथापि वे सदाकाल अपने स्वरूप से च्युत नहीं 
होते । पररूप परिणमन न करने से ग्रनन्त-व्यक्तिता नष्ट नहीं होती, 
इसलिए वे टंकोत्कीर्ण की भाँति (शाश्वत) स्थित रहते हैं और समस्त 
विरुद्ध कार्य तथा अ्रविरुद्ध कायें दोनों की हेतुता से वे सदा विश्व का 
उपकार करते हैं - टिकाये रखते है। 

आगम के इस महासत्य की ठोस दीवार को आधार बनाकर 
परमागम पर्थात् अध्यात्म, आत्मा की अनुभूति है लक्षण जिसका ऐसे 
मोक्षमार्ग की प्राप्ति के प्रयोजन से निश्चयनय की उक्त परिधि को भी 
भेदकर द्रव्यस्वभाव की सीमा से पर्याय को पृथक् कर, गुणभेद से भी 
भिन्न अ्रभेद अखण्ड त्रिकाली आ्रात्मतत्व को जीव कहता है; क्योंकि 
वही दृष्टि का विषय है, वही ध्यान का ध्येय है और वही परमशुद्ध- 
निश्चयनय का विषय है। 

यद्यपि अशुद्धनेश्वयनय से रागादिभाव आत्मा की ही विकारी 
पर्यायें हैं, तथापि शुद्धनिश्चयनय उन्हें स्वीकार नहीं करता। उन्हें 
पुदू्गलकर्म के उदय से उत्पन्न हुए होने के कारण निमित्त की श्रपेक्षा से 
पुदूगल तक कह दिया जाता है। किन्तु एक तो वे पुद्गल में होते देखे नहीं 
जाते हैं, दूसरे यदि उन्हें पुदूगल का माना जाएगा तो एक द्रव्य दूसरे द्रव्य 
को छूता नहीं; एक द्रव्य दूसरे भावों का कर्त्ता-हर्त्ता नहीं - इस महासिद्धान्त 
का लोप होने का प्रसद्भ उपस्थित होगा । श्रतः न उन्हे जीवतत्त्व में ही 
सम्मिलित माना जा सकता है और न पुद्गलरूप अभ्रजीवतत्त्व में ही। यही 
कारण है कि उन्हें ग्रालवादितत्त्व के रूप में दोनों से पृथक ही रखा गया 
है। इसप्रकार जिनवाणी में रामादिभाव झ्रास्रव, बन्ध, पुण्य व पापरूप 
स्वतंत्रतत्व के रूप में उल्लिखित हुए हैं । 
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इसीप्रकार अपूर्णशुद्धपर्यायें संवर व निर्जरा तथा पृर्णेशुद्धपर्याय 
मोक्षतत्त्वरूप स्वतन्त्रतत्त्व के रूप में उल्लिखित हुए हैं, क्योंकि/पर्यायें होने 
से इन्हें भी दृष्टि के विषय में शामिल नहीं किया जा सकता-है-। 

द्रव्याख्रवादि और द्रव्यसंचरादि के सम्बन्ध में भी इसीप्रकार जानना 
चाहिए, क्योंकि यद्यपि वे वस्तुत: तो पुद्गल की ही पर्यायें हैं, तथापि उनमें 
जीव के रागादि विभाव और वीतरागादि स्वभावभाव निमित्त होते हैं । 

इसप्रकार भावास्रवादि व भावसंवरादिरूप जीव की पर्यायों एवं 
द्रव्यास्रवादि व द्रव्यसंवरादिख्प अजीब की पर्यायों को सम्मिलित कर 
पर्यायरूप ग्राद्नवादि व संवरादि तत्वों को पृथक रखना ही उचित है; 
क्योंकि न तो उन्हें परमशुद्धनिश्वयनय के विषयभूत जीवद्रब्य में ही 
शामिल किया जा सकता है और न उन्हें सर्वंथा पुदूगल ही माना जा 
सकता है। परस्परोपाधि से हुए होने से उन्हें क्श्लौपधिकभाव भी कहा 
जाता है। 

प्रजीवों, पुद्गलादि-प्रजीवों तथा आज्रवादि-पर्यायतत्त्वों से भी 
भिन्न निजशुद्धात्मतत्त्व ही वास्तविक निश्चय प्रर्थात् परमशुद्धनिश्बययनय 
का विषय है। 

नवतत्त्वों में छुपी हुई, परन्तु नवतत्त्वों से पृथक् श्रात्मज्योति ही 
शुद्धात्मतत्त्व है" । इस शुद्धात्मतत्त्व को दृष्टि, ज्ञान और ध्यान का विषय 
बनाना ही सम्यग्दशन-ज्ञान-चारित्र है, मोक्षमार्ग है। इस प्रयोजन की 
सिद्धि के लिए ही अ्रध्यात्मरहूप परमागम निश्चयनय के उक्त भेद॑-प्रभेद 
करता है और फिर उन भेद-प्रभेदों में एक परमशुद्धनिश्वयनय को ही 
परमार्थ - निश्चय स्वीकार कर निश्चयनय के भ्रन्य भेदों को व्यवहार 
कहकर ग्रभूतार्थ कह देता है भ्रर्थात् उनका निषेध कर देता है । 

आत्मा के अनुभवरूप प्रयोजन की सिद्धि परमागम की उक्त प्रक्रिया 
से ही संभव है। 

आगम में छह द्रव्यों की मर्यता से और अध्यात्मरूप परमागम 
में आत्मद्रव्य की मुख्यता से कथन होता है । 

(१४) प्रश्त:- आपने झभी-अभी अध्यात्म की परमागम कहा है, 
इसका उल्लेख कहीं ग्रागम में भी है क्या ? 

उत्तर :- हाँ, है । आचार्य जयसेन प्रवचनसार, गाथा २३२ की टीका 
में 'खिच्छित्तो श्राममवो' पद को व्याख्या करते हुए लिखते हैं :- 

१) “'तवतत्त्वग्रतत्येषपि यदेकत्यं न मुख्न्चति” - समयसार, कलश ७ 



है८ ] [ जिनवरस्य नयचषक्रम् 

“जिच्छित्ती भ्रागममदो, सा थ पदार्थनिश्चिसिरागभतों भवति। 
तथाहि - जीवमेद कर्मग्रेदप्रतिपादकागसास्यासाउूबति, न केवलसागसा- 
स्थासात्त ववागसपदसारभुताब्चिवानन्देकपरमात्मतस्थप्रकाशकादध्यात्मा- 
भिधानात्परसागसाच्च पदार्थपरिच्छिसिभवति । 

'णिच्छित्ती श्रागमदो” अर्थात् पदार्थों का निश्वय आगम से होता 
है । इसी बात का विस्तार करते हैं कि जीवभेद और कम भेद के प्रतिपादक 
आगम के अभ्यास से पदार्थों का निश्चय होता है। परन्तु न केवल श्रागम 
के भ्रम्यास से बल्कि समस्त झागम के सारभूत चिदानन्द एक परमात्म- 
तत्व के प्रकाशक अध्यात्म नाम के परमागम से भी पदार्थों का ज्ञान 
होता है । 

(१५) प्रश्न ः-आपने कहा कि इसीप्रकार द्रव्याख्रवादि को भी 
समभना चाहिए; तो क्या जिसप्रकार भावासत्रवादिरूप राग-द्वेषादिभावों 
को पुदू्गल कहा जाता है, उसीप्रकार द्वव्यास्रवादि को जीव भी कहा 
जा सकता है ? यदि हाँ, तो क्या कहीं आगम में भी ऐसा उल्लेख है ? 
और यदि नहीं है तो क्यों नहीं है ? 

उत्तर :- जब पुद्गलकर्म के उदय के निमित्त से होनेवाले जीव के 
विकारी भावों को पुदू्गल कहा जा सकता है तो फिर जीव के विकारी 
भावों के निमित्त से होनेवाले द्रव्यास्रवादि को जीव कहने में क्या श्रापत्ति 
हो सकती है ? 

यद्यपि दोनों पक्षों में समान अपेक्षा है; तथापि परमागम में रागादि- 
रूप भावास्रवादि को पुदूगल तो कहा गया है, किन्तु द्रव्यास्रवादिरूप से 
परिणमित का्मंणावर्गंणाग्रों को झागम में जीव नहीं कहा गया है । 

इसका कारण है कि श्ाचार्यों की दृष्टि श्रात्महित की रही है । 
अत: आत्महित की दृष्टि से अध्यात्म नामक आ्रागम के भेद परमागम में 
रागादि को पुदूगल तो कहा गया है; परन्तु पुद्गल के हित और अहित 
की कोई समस्या न होते से अधि+आरात्मन्ञ्ध्यात्म' के समान कोई 
अधिपुद्गल नामक भेद आगम में नहीं है, जिसमें द्रव्याखबादि को जीव कहा 
जाता । यही कारण है कि द्रव्यास्रवादि को जीव कहनेवाले कथन उपलब्ध 
नहीं होते । इसप्रकार के कथनों का कोई प्रयोजन भी नहीं है और 
आवश्यकता भी नहीं है । 

परमागम झ्ागम का ही अंश है, जिसे अध्यात्म भी कहते हैं। 
अध्यात्म में रंग, राग और भेद से भी भिन्न परमशुद्धनिश्वयनय व दृष्टि 
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के विधयरूप एवं ध्यान के ध्येयरूप, परमपारिणामिकभावस्वरूप त्रेकालिक 
व प्रभेदस्वरूप निजशुद्धात्मा को ही जीव कहा जाता है। इसके अतिरिक्त 
सभी भावों को प्रनात्मा, अजीव, पुद्सल झ्रादि नामों से कह दिया जाता 
है । इसका एकमात्र प्रयोजन दृष्टि को पर, पर्याय व भेद से भी हटाकर 
निजशुद्धात्मतत्त्व पर लाना है, क्योंकि सम्यग्दशंन-ज्ञान-चारित्र की उत्पत्ति, 
स्थिति, वृद्धि और पूर्णाता निजशुद्धात्मतत्त्व के आश्रय से ही होती है। 
अ्रध्यात्मरूप परमागम का समस्त कथन इसी दुष्टि को लक्ष्य में रखकर 
होता है । 

इस संदर्भ में समयसार, गाथा ३२० पर आचायें जयसेन की टीका" 
के पश्चात् का निम्नलिखित प्रंश दृष्टव्य है :- 

“शझोपशसिकाविपंचमावानां मध्ये केन भावेन सोक्षों भवतीति 
विचार्यते । तत्रोपशमिकक्षायोपशसिकक्षायिकौदयिकभावचतुष्टयं पर्यायरूप॑ 
मवति शुद्धपारिशामसिकस्तु द्रव्यरूप इति । तच्च परस्परसापेक्षं द्रव्यपर्थाय- 
हृयसात्मा पदार्थों भण्यते । तत्र तावज्जीवत्वभव्यत्वामव्यत्वश्रिविधपा रिशा- 
मिकभावमध्ये शुद्धजीवत्यं शक्तिलक्षरण । यत्पारिरणासिफत्व॑ं तच्छुडद्रव्या- 
थिकनयाश्ितत्वान्निरावरणं शुद्धपारिशासिकमायसंज्ञ ज्ञातव्यं, तत्तु 
बंधमोक्षपर्यायपरिरातिर हित । यत्पुनदंशप्रारणरूपं जीवत्वं भव्यामव्यत्वद्यं 
तत्पर्यायाथिकनया श्रितत्वादशुद्धपारिरणा सिक मावसंज्ञसिति । 

कथमशुद्धमिति चेत् ? 
संसारिरां शुद्धनयेन सिद्धानां तु स्वंथेब दशप्रारारूपजीवत्वभव्या- 

भसव्यत्वहया मायादिति । तस्य त्रयस्य सध्ये भव्यत्वलक्षरप्पारिस्यासिकस्य 
तु॒यथासंभव॑ च सम्यक्त्यादिजीवगुरशधातक॑ देशघातिसबंधातिसंन्ञ 
सोहाविकर्ससासान्य पर्यायाथिकनयेन प्रच्छावकं भवति इति बिशेयं । तत्र ल 
यदाकालादिलब्धिवशेन मव्यत्वशक्तेव्यक्तिभंवति तदायं जीवः सहजशुद्ध- 
पारिशासिकभावलक्षण निज पर मात्स द्रव्य सस्यक थद्धा नज्ञानानु चर रा पर्याय- 
रूपेशा परिशमति । तच्च परिशामनमागमभाषयौपशसिकक्षायोपश सिक- 
क्षापिक भावत्रयं भण्यते । भ्रध्यात्मभाषया पुनः शुद्धात्मा भिमुखपरिराम: 
शुद्धोपपोग इत्यादि पर्यायसंज्ञां लमते । 

सच पर्थायः शुद्धधारिण/सिकभावलक्षर शुद्धात्मद्रब्यात्कथं चिद्दून्न: । 
फस्मात् ? भावनारूपत्यात्। शुद्धपारिशासिकस्तु भावनारूपो न भवति। 

$ इस टीका पर पू० कानजी स्वामी के प्रवचन “'श्ञानचक्षु नामक पुस्तक द्वारा 
गुजराती में प्रकाशित हो चुके हैं । 
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यहेकांतेनाशुद्धधारिशामसिकादभिन्नो भवति, _ तदास्थ सावनारूपस्य 
मोक्षका ररामृतस्य मोक्षप्रस्तावे विनाशे जाते सति शुद्धपारिशासिकभा- 
वस्यापि विनाश: प्राप्नोति, न च तथा । 

ततः स्थित - शुद्धपारिशासिक मावबिषये या सावना तब यदोप- 
शमिकादिमाधवत्रयं तत्समस्तरागादिरहितत्वेन शुद्धोपादानका रखत्वान्मोक्ष- 
कारण मवति, न च शुद्धपारिशाभिकः । यसस््तु शक्तिरूपो सोक्ष: स उ 
शुद्धपारिरामिके पूर्वंभेव तिष्ठति । श्रयं तु व्यक्तिरुपमोक्षबिचारों बतंते। 
तथा चोकक्त सिद्धान्ते - “निष्क्रिय: शुद्धपा रिसासिक 

निर्िकिय इति को<र्थ: ? 

बंधकाररपमृता या क्रिया रागादिपरिणति:, तब्पों न मबति। 
मोक्षकारणखभुता च क्रिया शुद्धसावनापरिणतिस्तद्वपश्च न मचति । 

ततो शायते शुद्धपारिणासिकभावों ध्येयकपो भवति ध्यानरूपो 
न मबति। 

कह्मात् ? 

ध्यानस्य विनश्थरत्वात् । तथा योगीन््द्रवेबरप्युक्त - 
खा वि उप्पज्जह णा वि सरइ, बंधु रा सोक्खु करेह । 
जिउ परमत्थे जोइया, जिरावर एड भरोह ॥।१॥। 

किच विवक्षितंकवेशशुद्धनयाशितिेयं भावना निविकारस्वसंवेदन- 
लक्षरक्षायोपशमिकज्ञानत्वेन यद्यप्येकवेशव्यक्तिरूपा भवति, तथापि ध्याता 
पुरुष: यदेव सकलनिरावरशमखंडकप्रत्यक्षप्रतिभासमयमविनश्वरं शुद्ध- 
पारिणासिकपरमभावलक्षणं मिजपरमात्मद्रत्य॑ तदेवाहसिति, न च॒ 
'इज्ानरूपलिति भावाथ:। ह 

इंद_ तु व्याख्यान परस्परसापेक्षागमाध्यात्मनयद्वयाभिप्रायस्थाथि- 
रोधेंनेब कथितं सिद्धयतोति ज्ञातव्यं विवेकिभिः । 

झोौपशसिकादि पाँच भावों में से किस भाव के द्वारा मोक्ष होता है - 
यह विचार करते हैं । 

इन पाँच भावों में औपशमिक, क्षायोपशभिक, क्षायिक व श्लौदयिक- 
भाव तो पर्यायरूप हैं, एक शुद्धपारिणामिकभाव ही द्रव्यरूप है। पदार्थ 
परस्परसापेक्ष द्रव्य-पर्यायमय है। वहाँ जीवत्व, भव्यत्व, अ्रभव्यत्व - इन 
तीन पारिणामिकभावों में शुद्धजीवत्वशक्तिलक्षणवाला पारिणामिकभाव 
शुद्धद्रव्याथिकनय के ग्राश्चित होने से निरावरण है तथा शुद्धधारिशामिक- 
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भाव के नाम से जाना जाता है; वह बंध-मोक्षरूपपर्याय से रहित है । तथा 
पर्यायाथिकनय के आश्चित होने से दशप्राणरूप जीवत्व, भव्यत्व और 
झभव्यत्व अशुद्धपारिणामिकभाव हैं । 

प्रश्न ः- ये तीनों भाव अशुद्ध क्यों हैं ? 

उत्तर :- संसारी जीवों के शुद्धनय से व सिद्ध जीवों के सवंथा ही 
दशप्राणरूपजी वत्व, भव्यत्व और प्रभव्यत्व - इन तीनों पारिणामिक- 
भावों का अभाव होने से ये तीनों भाव अशुद्ध हैं। इन तीनों में पर्याया- 
थिकनय से भव्यत्वलक्षण पारिणामिकभाव के प्रच्छादक व यथासंभव 
सम्यक्त्वादि जीवगुणों के घातक देशधाति और सर्वधाति नाम के मोहादि 
कमंसामान्य होते हैं। और जब कालादिलब्धि के वश से भव्यत्वशक्ति 
की व्यक्ति अर्थात् प्रगटता होती है तब यह जीव सहजशुद्धपारिणामिक- 
भावलक्षरावाले निजपरमात्मद्रव्य के सम्यकृश्रद्धान-ज्ञान-प्राचरणरूप पर्याय 
से परिणमित होता है। उसी परिणशमन को आगसभाषा में श्रौपशमिक, 

क्षायोपशमिक या क्षायिकभाव और अध्यात्मभाषा में शुद्धात्माभिमुख 
परिणाम, शुद्धोपयोग झ्रादि नामान्तरों से अभिहित किया जाता है | 

यह शुद्धोपयोगरूप पर्याय शुद्धपारिणामिकभावलक्षणवाले 
शुद्धात्मद्रव्य से कथड्चित् भिन्न है, क्योंकि वह भावनारूप होती है भौर 
शुद्धपारिणामिकभाव भावनारूप नहीं होता । यदि उसे एकान्त से 
अशुद्धपारिणामिकभाव से अभिन्न मानेंगे तो भावनारूप एवं मोक्षकारण- 
भूत भ्रशुद्धधारिणामिकभाव का मोक्ष-प्रवस्था में विनाश होने पर शुद्ध- 
पारिणामिकभाव के भी विनाश का प्रसद्भ प्राप्त होगा, परन्तु ऐसा कभी 
होता नहीं है । 

इससे यह सिद्ध हुआ कि शुद्धपारिणामिकभावविषयक भावना 
अर्थात् जिस भावना या भाव का विषय शुद्धपारिणामिकभावरूप शुद्धात्मा 
है, वह भावना औपशमिकादि तीनों भावोंरूप होती है, वही भावना 
समस्त रागादिभावों से रहित शुद्ध-उपादानरूप होने से मोक्ष का कारण 
होती है, शुद्धपारिणामिकभाव मोक्ष का कारण नहीं होता और जो 
शक्तिरूप मोक्ष है, वह तो शुद्धपारिणामिकभाव में पहले से ही विद्यमान 
है । यहाँ तो व्यक्तिरूप भ्र्थात् पर्यायरूप मोक्ष का विचार किया जा रहा 
है। सिद्धान्त में भी ऐसा कहा है - “निष्कियः शुद्धपारिसासिकः' प्रर्यात् 
शुद्धपारिणामिकभाव निष्क्रिय है। 
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“निष्क्रिय शब्द से तात्पये है कि शुद्धपारिणामिकभाव बंध की 
कारणभूत रागादि परिणतिरूप क्रिया व मोक्ष की कारणभूत शुद्धभावना- 
परिणतिरूप क्रिया से तद्रप या तन्मय नहीं होता । 

इससे यह प्रतीत होता है कि शुद्धपारिणामिकभाव ध्येयरूप होता 
है, ध्यानरूप नहीं होता; क्योंकि ध्यान विनश्वर होता है । 

योगीन्द्रदेव ने भी कहा है :- 

हे योगी ! परमार्थदृष्टि से तो यह जीव न उत्पन्न होता है, न 
मरता है और न बंधमोक्ष को करता है -ऐसा जिनेन्द्रदेव कहते हैं । 

दूसरी बात यह है कि विवक्षित-एकदेशशुद्धनिश्वयन्षय के झाश्वित 
यह भावना निर्विकारस्वसंवेदनलक्षणवाले क्षायोपशमिकज्ञानरूप होने से 
यद्यपि एकदेशव्यक्तिरूप होती है, तथापि ध्यातापुरुष यही भावना करता 
है कि - 'में तो सकलतिरावररा, श्रखण्ड, एक, प्रत्यक्षप्रतिभासमय, 
झविनश्वर, शुद्धपारिरयासिक, परसभावलक्षरावाला निजपरमास्मद्रव्य ही 

हैं, खण्डज्ञानरूप नहीं हूं” । 
उपर्युक्त सभी व्याख्यान श्रागम और प्रध्यात्म (परमागम ) - दोनों 

प्रकार के नयों के प्रस्पर-सापेक्ष श्रभिप्राय के श्रविरोध से सिद्ध होता है - 
ऐसा विवेकियों को समभना चाहिए । 

(१६) प्रश्न ः- जब भावना एकदेशव्यक्तिरूप है तो ध्यातापुरुष 
ऐसी भावना क्यों करता है कि “में सकलनिरावररा, श्रखण्ड, एक, 
प्रत्यक्षप्रतिभाससय, श्रविनश्वर, शुद्धपारिशामसिक, परसमावलक्षरशावाला 
निजपरमात्मद्रव्य हूं, खण्डज्ञानरूप नहीं हूं /- ऐसी भावना तो सत्य 
नहीं है ? " 

उत्तर :- इसमें क्या असत्य है ? क्योंकि ध्यातापुरुष ने शभ्रपना अहं 
(एकत्व) परमशुद्धनिश्वयनय के विषयभूत शुद्धात्मद्रब्य में ही स्थापित 
किया है । वह शुद्धात्मद्रव्य खण्डज्ञानरूप न होकर अ्रखण्ड है, श्रविनश्वर 

है, शुद्ध है, सकलनिरावरण, प्रत्यक्षप्रतिभासमय और परमपारिशामिक- 
भावलक्षणावाला है । अत: ध्यातापुरुष की उक्त भावना सर्वप्रकार से 
उचित है, सत्य है । 

रही एकदेशव्यक्तिता की बात, सो वह एकदेशव्यक्तिता तो पर्याय 
में है, स्वभाव तो सदा परिपूर्ण ही है। स्वभाव में तो ग्रपूरांता की कल्पना 
भी नहीं की जा सकती है। 
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घ्यात्ापुरुष के ध्यान का ध्येय, श्रद्धान का श्रद्धेय (दृष्टि का विषय ) 
और परमशुद्धनिश्वयनयरूप ज्ञान का ज्ञेय तो पर और पर्यायों से भिन्न 
निजशुद्धात्मद्रव्य ही है, उसके आश्रय से ही निश्चयसम्यग्दशन-शान- 
चारित्ररूप पर्याय उत्पन्न होती है । 

इसप्रकार ध्येय, श्रद्धेय व परमज्ञेयरूप निजशुद्धात्मद्रव्य ही उक्त 
भावना का भाव्य है और निश्चयसम्यग्दर्शन-जश्ञान-चारित्र ही उक्त भाव्य 
के आश्रय से उत्पन्न होनेवाली भावना है । 

यहाँ 'भावना' शब्द का अर्थ कोरी भावना नहीं है, अपितु आात्मा- 
भिमुख स्वसंवेदनरूप परिणमन है। निर्विकार स्वसंवेदनरूप होने से इस 
भावना का ही दूसरा नाम निश्चयसम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र है । 

यद्यपि यह भावना भी पवित्र है, तथापि ध्यातापुरुष इसमें एकत्व 

स्थापित नहीं करता; क्योंकि यह पवित्र तो है पर पूर्रापवित्र नहीं, 
एकदेश पवित्र है। अपूर्याता के लक्ष्य से पर्याय में पूर्णता की प्राप्ति नहीं 
होती । झात्मा तो परिपूर्ण पदार्थ है, पवित्र पदार्थ है, परिपूर्ण पवित्र 
पदार्थ है; तो वह श्रपूर्णता में, अपूर्ण पविज्नता में श्रहं कैसे स्थापित कर 
सकता है। 

यही कारण है कि यद्यपि भावना एकदेशनिर्मलपर्यायरूप है, तथापि 
ध्यातापुरुष उसमें एकत्व स्थापित नही करता । ध्याता का एकत्व तो उस 
त्रिकाली ध्रुव के साथ होता है, जिसके आ्राश्नय से भावनारूप उक्त पर्याय 
की उत्पत्ति होती है | 

(१७) प्रश्न :- एकदेशशुद्धनिश्वयनय का बिषय होने से उक्त 
भावना एकदेशव्यक्तिरूप है और एकदेशनिम्मल श्रर्थात् अपूर्ण पवित्र होने 
के कारण ही यदि ध्यातापुरुष इसमें भ्रहं स्थापित नहीं करता है तो फिर 
उसे शुद्धनिश्ववनय के विषयरूप क्षायिक पर्याय में भ्रह स्थापित करना 
चाहिये; क्योकि वह तो पूर्ण है, पवित्र है और पूर्णा पवित्र है ? 

उत्तर :- ध्यातापुरुष उसमें भी एकत्व स्थापित नही करता, क्योंकि 
वह भी पर्याय है। यद्यपि वह पूर्णा पवित्र है, तथापि परम पवित्र नही है । 
वह पूर्णा पावन है, पर पतित-पावन नही है। वह स्वयं तो पूरा पवित्र है, 
पर उसके आश्रय से पवित्रता उत्पन्न नहीं होती । वह पूरा पवित्र हुई है, 'है' 
नहीं । स्वभाव पवित्र है 'हुआ' नहीं है। जो पवित्र होता है, उसके श्राश्रय 
से पविञ्ञता प्रगट नहीं होती । जो स्वयं स्वभाव से पवित्र है, जिसे पवित्र 
होने की झ्ावश्यकता नहीं, जो सदा से ही पवित्र है; उसके आ्राश्रय से ही 
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पवित्रता प्रगट होती है। वही परम पवित्र होता है, वही पतित-पावन 
होता है; जिसके आ्राश्नय से पवित्रता प्रगट होती है, पतितपना नष्ट 
होता है। 

त्रिकाली श्लुवतत्त्व पवित्र हुआ नहीं है, वह श्रनादि से पवित्र ही 
है; उसके ग्राश्रय से ही पर्याय में पवित्रता, पूर्ण पवित्रता प्रगट होती है । 
बह परमपदार्थ ही परमशुद्धनिश्वयनय का विषय है। 

पवित्र पर्याय सोना है, पारस नहीं है। परमशुद्धनिश्वयनय का विषय 
त्रिकाली ध्रुव पारस है; जो सोना बनाता है, जिसके छूने मात्र से लोहा 
सोना बन जाता है। सोने को छूने से लोहा सोना नहीं बनता, पर पारस 
के छूने से वह सोना बन जाता है। पविश्र पर्याय के, पूर्ण पविन्न पर्याय के 
श्राश्नय से भी पर्याय में शुद्धता प्रगट नहीं होती । पर्याय में पविज्वता त्रिकाली 
शुद्धद्रव्य के श्राश्नय से प्रगट होती है। ग्रत: ध्यातापुरुष भावना भाता है 
कि मैं तो वह परम पदार्थ हूँ, जिसके झ्राश्नय से पर्याय में पवित्नता प्रगट 
होती है । मैं प्रगट होनेवाली पवित्रता नहीं; अपितु नित्य प्रगट, परम 
पवित्र पदार्थ हूँ । मैं सम्यग्दर्शन नहीं; मैं तो वह हूँ, जिसके दर्शन का नाम 
सम्यग्दर्शन है। मैं सम्यरज्ञान भी नहीं; मैं तो वह हूँ, जिसके ज्ञान का 
नाम सम्यज्ज्ञान है। मैं चारित्र भी नहीं; मैं तो वह हूँ, जिसमें रमने का 
नाम सम्यकचारित्र है । 

ध्यातापुरुष अ्रपना अहं ध्येय में स्थापित करता है; साधन में नहीं, 
साध्य में भी नहीं । 

(१८) प्रश्न :- साधन, साध्य और ध्येय में क्या श्रन्तर है ? 

उत्तर :- परमशुद्धनिश्वयनय का विषयभूत श्रात्मद्रव्य - त्रिकाली- 
भ्रुवतत्त्व ध्येय है, और उसके प्राश्नय से उत्पन्न होनेवाली सम्यग्द्शन-ज्ञान- 
चारित्ररूप एकदेशनिर्मलपर्याय मोक्षमार्ग पश्र्थात् साधन है तथा उसी 
श्रुव के परिपूर्णो ग्राश्रय से प्रोशुद्धपर्याय का उत्पन्न होना मोक्ष है; यह 
मोक्ष ही साध्य है । 

त्रिकालीद्रब्य श्र्थात् निजशुद्धात्मतत्व परमशुद्धनिश्चयनय का 
विषय है | परमशुद्धनिश्वयनय के विषयभूत निजशुद्धात्मद्रव्य के झाश्नय से 
उत्पन्न होनेवाली सम्यग्दशन-शान-चारित्ररूप एकदेशनि्मलपर्याय का 
उदय होना एकदेशशुद्धनिश्वयनय का उदय होना है भ्रर्थात् एकदेशनिर्भल- 
पर्याय से युक्त द्रव्य एकदेशशुद्धनिश्वयनय का विषय है। तथा उद्ची निज 
शुद्धात्मद्व्य के परिपूर्ण प्राश्नय से क्षायिकभावरूप मोक्षपर्याण कई उत्पक्ष 
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होना शुद्धनेश्वयनय या साक्षात् शुद्धनिश्वयनय का उदय है श्र्थात् 
मोक्षरूप क्षायिकभाव से युक्त आत्मद्रव्य शुद्धनिश्वयनय का विषय है । 

इसी बात को संक्षेप में इसप्रकार कहा जा सकता है कि एकदेश- 
शुद्धनिश्वयनय का विषय मोक्षमार्गेरूप पर्याय से परिणत आत्मा है, 
शुद्धनेश्वयनय का विषय मोक्षरूप से परिणत आत्मा है तथा परमशुद्ध- 
निश्चयनय का विषय बंध-मोक्ष से रहित शुद्धात्मा है। एकदेशशुद्धनिश्वयनय 
का विषय मोक्षमार्गस्वरूप होने से साधन, शुद्धनेश्ववनय का विषय 
मोक्षरूप होने से साधष्य और परमशुद्धनिश्चयनय का विषय बंध और मोक्ष 
पर्याय से भी रहित होने से ध्येय है । 

ध्यातापुरुष का अह इसी ध्येय मे होता है, मोक्षमा्ग रूप साधन या 
मोक्षरूप साध्य में नही । 

(१६) प्रश्न :- जब ध्यातापुरुष परमशुद्धनिश्चयनय के विषयभूत 
ध्येय में ही ग्रह स्थापित करता है तो क्या एकमात्र वही उपादेय है ? 

उत्तर :- हाँ, आश्रय करने की ्रपेक्षा से तो एकमात्र परमणशुद्ध- 
निश्चयनय का विषयभूत शुद्धात्मा ही उपादेय है, पर प्रगट बरने की 
अपेक्षा शुद्धनिश्वयनय क्रा विषय मोक्ष और एकदेशशुद्धनेश्ववनय का 
विषय मोक्षमार्ग भी उपादेय है। ग्रशुद्धनिश्वयनय के विषय मोह-राग- 
द्वेषादि हेय हैं । 

(२०) प्रश्न. :- संक्षेप में उक्त ऊहापोह का सार क्या है ? 
उत्तर :- उक्त सम्पूर्ण ऊहापोह का सार माज्र इतना है कि यदि 

यह भव्यजीव परमशुद्धनिश्वयनय के विषयभूत निजशद्धात्मद्रव्य को 
जानकर, पहिचानकर उसी में जम जावे, रम जावे तो ग्रशुद्धनिश्वयनय 
के विषयभूत मोहादि विकारोभावों का श्रभाव होकर एकदेशशुद्धनिश्चयनय 
के विषयभूत सम्यग्द्शनादिरूप एकदेश पवित्रता प्रगट हो; तथा उसीमें 
जमा रहे, रमा रहे तो कालान्तर में शुद्धनिश्वय की विषयभूत पूर्णा पवित्र 
मोक्ष पर्याय प्रगट हो जावे और स्वभाव से त्रिकालपरमात्मस्वरूप यह 
आत्मा प्रगट पर्याय में भी परमात्मा बन जावे तथा ग्रनन्तकाल तक पअननन््त 
ग्रतीन्द्रिय आनन्द का उपभोग करता रहे । 

यह दिन हम सबको अतिशीघ्तम प्राप्त हो-इस पवित्र भावना के 
साथ निश्चयनय के भेद-प्रभेदों के प्रपंच (विस्तार) से विराम लेता हूँ । 

+->३३4९००-- 



व्यवहारनय : भेद-प्रभेद 
निश्चय-व्यवहार का स्वरूप स्पष्ट करते समय यह बात स्पष्ट की 

जा चुकी है कि व्यवृहारनय का कार्य एक अ्रखण्ड वस्तु में भेद करके तथा 
दो भिन्न वस्तुम्रों में प्रभेद करके वस्तुस्वरूप को स्पष्ट करना है। 

व्यवहारनय की इसी विशेषता को लक्ष्य में रखकर उसके दो भेद 
किये जाते हैं :- 

१. सद्भूतव्यवहारनय २. अ्रसद्भूतव्यवहारनय 

इस सन्दर्भ में ग्रालापपद्धति का निम्नकथन दुष्टब्य है :- 

“व्यवहारो द्विविध: सद्भूतव्यवहारो$सद्मृतव्यवहारश्च । तत्रेक- 
वस्तुविषय: सद्भुतव्यवहार:, भिन्नवस्तुविषयोइसद्भृतव्यवहार: ।१ 

व्यवहारनय के दो भेद हैं - सद्भूतव्यवहार और श्रसद्भूतव्यवहार । 
उनमें से एक ही वस्तु में भेदव्यवहार करनेवाला सद्भूतव्यवहारनय है 
और भिन्न वस्तुओं में प्रभेदव्यवहार करनेवाला श्रसद्भूतव्यवहा रनय है ।'' 

सद्भूतव्यवहारनय अनन्तधर्मात्मक एक अखण्डवस्तु में गुणों, धर्मों, 
स्वभावों व पर्यायों के श्राधार पर भेद करता है भ्रर्थात् भेद करके वस्तु- 
स्वरूप को स्पष्ट करता है। वे गुण, धर्म आदि सद्भूत हैं श्र्थात् उस 
वस्तु में विद्यमान हैं; उस वस्तु के ही गुण-धर्म हैं, जिसके कि यह नय बता 
रहा है -इसकारण तो इसे सदभूत कहा जाता है; अ्रखण्डवस्तु में गुणा, 
धर्मादि के आधार पर भेद उत्पन्न करता है - इसकारण व्यवहार कहा 
जाता है; और भेदाभेदरूप वस्तु के भेदांश को ग्रहण करनेवाला होने से 
नय कहा जाता है । 

इसप्रकार इसकी 'सदभूतव्यवहारनय' संज्ञा साथंक है । 

असदभूतव्यवहारनय भिन्न द्रव्यों में संयोग-सम्बन्ध श्रादि के आधार 
पर श्रभेद बताकर वस्तुस्वरूप को स्पष्ट करता है, जबकि वस्तुत: भिन्न 
द्रथ्यों में प्रभेद बस्तुगत नहीं है - इसकारण इस नय को भ्रसद्भूतव्यवहार- 
नय कहते हैं । 

) श्रालापपद्धति, पृष्ठ २२८ 
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श्रालापपद्धति में कहा है :- 

“झन्यत्र प्रसिद्धस्य घर्मस्यान्यत्र समा रोपरमसदूभूतव्यवहार: ।" 
अ्न्यत्र (अन्य द्रव्य में) प्रसिद्ध धर्म का अन्यज्न (भ्रन्य द्रव्य में) 

प्रारोप करने को भ्रसद्भूतव्यवहा रनय कहते हैं ।' 
इसे असत्य आरोप करने के कारण असदभूत; भिन्न द्रव्यों में 

सम्बन्ध जोड़ने के कारण व्यवहार; और संयोग का ज्ञान करानेवाले 
सम्यक्-श्रुतज्ञान का अंश होने से नय कहा जाता है । 

इसप्रकार इसका नाम 'असदूभूतव्यवहारनय' सार्थक है । 

इस सन्दर्भ में क्षुल्लक श्री जनन्द्रवर्णी के विचार दुष्टव्य हैं :- 
“व्यवहारनय के दो प्रमुख लक्षणों पर से यह बात स्वतः स्पष्ट हो 

जाती है कि व्यवहारनय दो प्रकार का है-एक तो अ्रखण्डवस्तु में भेद 
डालकर एक को अनेक भेदोंरूप देखनेवाला; और दूसरा अनेक वस्तुओं 
में परस्पर एकत्व देखनेवाला । पहले प्रकार का व्यवहार सद्भूत कहलाता 
है, क्योंकि वस्तु के गुरा-पर्याय सचमुच ही उस वस्तु के श्रंग हैं । दूसरे 
प्रकार का व्यवहार असदभूत कहलाता है, क्योंकि अनेक वस्तुओं की 
एकता सिद्धान्तविरुद्ध व असत्य है |" 

सद्भूत और असद्भूतव्यवहारनय की विषयवस्तु स्पष्ट करते हुए 
आ्रालापपद्धतिकार लिखते है :- 

“गुणगुरिनो: पर्यायपर्यायिणो: स्थमावस्वभाविनों: कारककार- 
किरसोभेंद: सदृभृतव्यवहा रस्यार्थ: । व्रथ्ये द्रब्योपचार , पर्याये पर्यायोपचार:, 
गुणों गुणोपचार:, द्रव्ये गुरतोपचार:, द्रव्ये पर्यायोपचार:, गुर द्रव्योपचा रः, 
गुरे पर्यायोपचार:, पर्यायि द्रव्योपचार:, प्याये ग्रुणोपचार: इति 
नवविधो$सद्मूतव्यवहारस्यार्थों द्रष्टर्य: ।* 

गुण-गुरी में, पर्याय-पर्यायी में, स्वभाव-स्वभाववान में और कारक- 
कारकवान में भेद करना श्रर्थात् वस्तुत: जो अभिन्न हैं, उनमें भेदव्यवहार 
करना सद्भूतव्यवहारनय का अ्र्थ (विषय) है। एक द्रव्य में दूसरे द्रव्य 
का उपचार, एक पर्याय में दूसरी पर्याय का उपचार, एक गुण में दूसरे 
गुण का उपचार ; द्रव्य में गुण का उपचार, द्रव्य में पर्याय का उपचार ; 

१ झालापपद्धसि, पृष्ठ २२७ 
* नयदर्पणा, पृष्ठ ६६४ 
3 श्रालापपद्धति, पृष्ठ २२७ 
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गण में द्रव्य का उपचार, गुण में पर्याय का उपचार; पर्थाय में द्वव्य का 

उपचार और पर्याय में गुण का उपचार - इसप्रकार नौ प्रकार का 
ग्रसद्भूतव्यवहारनय का ग्र्थ जानना चाहिए । 

सद्भूत श्रौर असद्भूत- दोनों ही व्यवहारनय अनुपचरित और 
उपचरित के भेद से दो-दो प्रकार के होते हैं। इसप्रकार व्यव॒हारनय चार 
प्रकार का माना गया है । 

वे चार प्रकार निम्नानुसार हैं :- 
१. अनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय 
२. उपचरितसदभूतव्यवहा रनय 
३. अनुपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहा रनय 
४. उपचरित-असद्भूतव्यवहारनय 

अ्रनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय को शुद्धसद्भूतव्यवह्ारनय तथा 
उपचरितसद्धूतव्यवहा रनय को भ्रशुद्धसद्भूतव्य वहा रनय भी कहा जाता है । 

उक्त सम्पूर्ण स्थिति को हम निम्नलिखित चार्ट द्वारा अच्छी 
तरह समभ सकते है :- 

व्यवहारनय 

| न मा 

सद्भूतव्यवहा रनय असदूभूतव्य वहा रतय 
। 

ई $ 
अनुपचरितसद्भूतव्यवहा रनय उपचरितसदभूतब्यवहारनय 

या या 
शुद्धसद्भूतव्यवहारनय अशुद्धसद्भूतव्यवहा रनय 

की कल 
| $ 

ग्रनुपचरित-भ्रसद्भूतव्य वहा रनय उपचरित-श्रसदूभूतव्यवहा रनय 

अब यहाँ व्यवहारनय के उक्त चारों भेदों के स्वरूप एवं उनकी विषय- 
वस्तु के सम्बन्ध में जिनागम के ग्रालोक मे विस्तृत विचार श्रपेक्षित है । 
(क) निरुपाधि गुण-गुणी में भेद को विषय करनेवाले अ्रनुपचरितसद्- 
भूतव्यवहारनय के स्वरूप व विषयवस्तु को स्पष्ट करनेवाले कतिपय 
शास्त्रीय उद्धरण इसप्रकार हैं :- ह 
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(१) “निरपाधिगुणगुरिणनोभेंद विषयो5नुपचारितसबृभृतव्यवहारो 
पथा - जीवस्यथ केवलज्ञानादयो गुणा: ।'" 

निरुपाधि गुण-गुणी में भेद को विषय करनेवाला अनुपचरितसद्- 
भूतव्यवहारनय है। जैसे - जीव के केवलज्ञानादिगुरा हैं ।' 

(२) “शुद्धसवृभुतव्यवहारों यथा - शुद्धयुण-शुद्धणु रिनो: शुद्धपर्याय- 
शुद्धपर्यायिसों भेदकअनस् ।* 

शुद्धयुरा व शुद्धगुणी में अथवा शुद्धपर्याय व शुद्धपर्यायी में भेद का 
कथन करना शुद्धसदभूतव्यवहारनय है । 

(३) “शुद्धसद्भृतव्यवहारेरण केवलज्ञानादिशुद्धगुणानाभाधारभूत- 
त्वात् कार्यशुद्धजीब: । ३ 

शुद्धसद्भूतव्यवहा रनय से केवलज्ञानादि शुद्धनुणों का आधार होने 
के कारण कार्यशुद्धजीव है । 

(४) “परमाणुपर्यायः पुदूगलस्य शुद्धपर्याय: परमपारिसणासिकभाव- 
लक्षण: बस्तुगतघट्प्रकारहानिवद्धिरूप: झतिसुक्ष्म: भ्रथ्पर्यायात्मकः साधि- 
सनिधनो$पि परद्रव्यनिरपेक्षत्वाच्छुद्धसद्भुतव्यवहा रनपात्मक: । ९ 

परमारणपुपर्याय पुदूगल की शुद्धपर्याय है, जो कि परमपारिमारिक- 
भावस्वरूप है, वस्तु में होनेवाली षट्गुणी हानि-वृद्धिरूप है, भ्रतिसुक्ष्म है, 
अर्थपर्यायात्मक है, और सादिसान्त होने पर भो परद्रब्य से निरपेक्ष होने 
के कारण शुद्धसद्भूतव्यव॒हा रनयात्मक है । 

(४) “केजलज्ञानदशंतं प्रति शुद्धसवृभृत शब्द वाच्यो5नुपचरितसबृ- 
मृतव्यवहार: । 

यहाँ जीव का लक्षण कहते समय केवलज्ञान व केवलदश्शन के प्रति 
शुद्धसद्भूत शब्द से वाच्य अनुपचरित्तसद्भूतव्यवहा रनय है।” 

(६) “शुद्धसवृभतव्यवहा रनयेन शुद्धस्पर्शरसगंधवर्णानामाधा रभूत- 
पुश्गमलपरसाणुवत् केवललानादिशुद्धनुणानामाधार मृतम् ।* 

१ झालापपद्धति, पृष्ठ २२८ 
* बही, पृष्ठ २१७ 
3 नियमसार, गाथा & की तात्पयंबृत्ति टीका 
४ नियमसार, गाथा २८ की तात्पयंवृत्ति टीका 
£ बुह॒दृद्व्यसंग्रह, गाथा ६ की संस्क्रुत टीका 
६ प्रवचनसार की जयसेनाचार्यकृत तात्पर्यवत्ति टीका का परिशिष्ट 
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शुद्धसद्भूतव्यवहा रनय से शुद्धस्पशें-रस-गंध-वर्णों के झ्ाधारभूत 
पुद्गलपरमाणु के समान केवलज्ञानादि शुद्धुणों का झाधारभूत प्रात्मा है । 
(ख) सोपाधि गुण-गुणी में भेद को विषय करनेवाले उपचरितसद्भ्त- 
व्यवहारनय के स्वरूप श्ौर विषयवस्तु को स्पष्ट करनेवाले कतिपय 
शास्त्रीय उद्धरण इसप्रकार हैं :- 

(१) “सोपाधिगरुरा-गुरिनो भेंदविषय उपचरितसबृूसूतब्यवहारो 
यथा - जीवस्य मतिज्ञानादयों ग्रुणा: ।" 

उपाधिसहित गुण व गुरणी में भेद को विषय करनेवाला उपचरित- 
सद्भूतव्यवहारनय है । जेसे - जीव के मतिज्ञानादि गुण हैं |” 

(२) “भ्शुद्धसवृमृतव्यवहा रो यथा - श्रशुद्धगुणाशुद्धशुणिनो रशुद- 
पर्यायाशुद्धपर्या यिस्पो भेंदक थनम् ।* 

अशुद्धगुणा व अ्शुद्धगुणी में ग्रथवा अशुद्धपर्याय व शशुद्धपर्यायी में 
भेद का कथन करना अशुद्धसद्भूतव्यवहारनय है । 

(३) “प्रशुद्धसद्मुतव्यवहारेण मतिज्ञानादिविमाबगुणानामाधार- 
मृतत्वादशुद्धजीब: ३ 

ग्रशुद्धसद्भूतव्यवहा रनय से मतिज्ञानादिविभावगुणों का आधार 
होने के कारण अशुद्धजीव है |” 

(४) “छद्मस्थज्ञानदर्शनापरिपुरपिक्षया पुनरशुद्धसद्भुतशब्दवाच्य 
उपचरितसद्भृतव्यवहा रः ।९ 

छद्मस्थ जीव के अपरिपूर्णा ज्ञान दर्शन की अपेक्षा से 'अशुद्धसद्भूत' 
शब्द से वाच्य उपचरितसद्भूतव्यवहारनय है । 

(५) “तवेबाशुद्धसद्भुतव्यवहारनयेनाशुद्धस्पर्श रसगन्ध वर्णाधार- 
मृतद॒यणुकादि स्कन्धवन्सतिशञानादिविभावगुरानासाधा रभूतस् ।* 

अशुद्धसद्भूतव्यवहा रनय से अशुद्धस्पश-रस-गंध-वर्णों के आधार- 
भूत द्वि-परणुकादि स्कन््ध के समान मतिज्ञानादि विभावगुणों का श्राघार- 
भूत आत्मा है ।” 

नबी झालापद्धति, पुष्ठ २२८ 
वही, पृष्ठ २१७ 
नियमसार, गाथा € की तात्पर्यवृत्ति टीका 
बुह॒द्द्रव्यसंग्रह, गाथा ६ की संस्कृत टीका 

प्रववनसार की जयसेनाचार्ये कृत तात्पर्यंविसि टीका का परिशिष्ट म_द # ६. छह ७ 



व्यवहारनय : भेद-प्रभेद ] [ १११ 

(ग) भिन्नवस्तुओं के संश्लेषसहित सम्बन्ध को विषय करनेवाले 
ग्रनुपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहा रनय के स्वरूप व विषयवस्तु को स्पष्ट करने- 
वाले कतिपय शास्त्रीय उद्धरण इसप्रकार हैं :- 

(१) “संश्लेषतहितवस्तुसम्बन्धविषयोधनुपच रितासद्भृतव्यवहारों 
यथा - जीवस्य शरीरमिति ।' 

संश्लेषसहित वस्तुश्रों के सम्बन्ध को विषय करनेवाला श्रनुचरित- 
ग्रसदरभूतव्यवहारनय है। जैसे - जीव का शरीर है ।” 

(२) “आासब्नगतानुपचरितासद्भुतव्यवहारनयाव्. व्रव्यकसंरतां 
कर्सा तत्फलरूपारणां सुखबुःखानां मोक्ता व” एा। ४ । 

नितिन लिन नह झनुपचरितासद्सूतव्यवहारेरप नोकमंरणां कर्त्ता ।* 

ग्रात्मा निकटवर्ती ग्रनुपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहा रनय से द्रव्यकर्मों 
का कर्त्ता और उसके फलस्वरूप सुख-दु:ख का भोक्ता है'"““। 

““अनुपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय से नोकमं श्रर्थात् शरीर का 
भो कर्त्ता है ।” 

(३) “ग्रनुपत्चरितासद्भृतव्यवहा रान्मूर्तो ।३ 
प्रनुपचरित-अ्सद्भूतव्यवहा रनय से यह जीव मूत्ते है ।”' 
(४) “प्रनुपच्तरितासद्भूतव्यवहारनयेन वेहादमिन्नस् । 

प्रनुपचरित-भ्रसद्भूतव्यवहारनय से यह ग्रात्मा देह से अभिन्न है ।” 

(५) “प्रनुपचरितासद्ुभूतव्यवहारेरा द्रव्यप्रारशोश्व यथासंभर्यं 
जोवति जीबिष्यति जोबितपुर्वेश्चेति जीवों ।* 

अनुपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय से जीव यथासंभव द्रव्यप्राणों के 
द्वारा जीता है, जीवेगा और पहले जीता था ।”' 

(६) “जोवस्थोदयिकादिमावचतुष्टयमनुपचरितासवुमूतव्यवहारेरण 
द्रष्यकर्भक्तमिति । 

१ झालापपद्धति, पृष्ठ २२८ 
* नियमसार, गाथा १८ की तात्परय॑वृत्ति टीका 
3 ब्ृहदद्रव्यसंग्रह, गाथा ७ की संस्कृत टीका 
* परमात्मप्रकाश, प्न० १, गाथा १४ की संस्कृत टीका 
४ पंचास्तिकाय, गाथा २७ की तात्पयेबृत्ति टीका 
३ पंचास्तिकाय, गाया ५८ की तात्पयवृत्ति टीका 
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जीव के श्नैदयिक प्रादि चार भाव श्रनुपचरित-पझसदभूततव्यहारनय 
से द्रव्यकर्मो द्वारा किए गए हैं ।”” 

(७) “अ्रनुपच्रितासद्भूतव्यवहारनयेन दरणका दिस्कम्धेषु 
संश्लेघबन्धल्थितपुदूगलपरमाणुवत्परमौदारिकशरीरे. बीत रागस्वज्ञवद्ा 
विवक्षितेकवेहस्थितम् ।* 

अनुपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय से यह गझ्रात्मा द्वि-अ्रशुक भ्रादि 
स्कन्धों में संश्लेषबन्ध से स्थित पुद्गलपरमाशुझ्ों की भाँति भ्रथवा 
झ्ौदारिक भ्रादि शरीरों में से विवक्षित किसी एक देह में स्थित वीतराग- 
सर्वेज्ञ के समान है ।' 

(घ) भिन्नवस्तुग्रों के संश्लेषरहित सम्बन्ध को विषय करनेवाले उपचरित- 
असद्भूतव्यवहारनय के स्वरूप व विषयवस्तु को स्पष्ट करनेवाले कति- 
पय शास्त्रीय उद्धरण इसप्रकार हैं :- 

(१) “संश्लेष रहितवस्तुसंबंधविषय उपचरितासदभृतव्यथहारो, 
यथा - देवदत्तस्य धनसिति ।* 

संश्लेषरहित वस्तुओं के सम्बन्ध को विषय करनेवाला उपचरित- 
असद्भूतव्यवहारनय है। जैसे - देवदत्त का धन है।' 

(२) “प्रसद्भूतव्यवहार: एबोपचार:, उपचारादप्युपचार यः 
करोति स उपचारितासद्भ्तव्यवहार: ।* 

असद्भूतव्यवहार ही उपचार है और उपचार में भी जो उपचार 
करता है, वह उपचरित-असदभूतव्यवहारनय है ।' 

(३) “डपचारितासद्भूतव्यवहारेण घटपटशकटादीनां कर्ता ।४ 

उपचरित-असदुभूतव्यवहा रनय से झ्रात्मा घट, पट और रथ आदि 
का कर्त्ता है । 

(४) “उपचरितासद्भूतव्यवहारनयेन काष्ठासनाशुपविष्टवेवदत्त- 
वत् समवशरणणल्थितवीतरागसवबंज्ञवद्वा विवक्षितेकप्रामगृहादिस्थितम् ।* 

) प्रवचनसार, जयसेनाचार्यक्ृत तात्पयंवृत्ति टीका के परिशिष्ट 

* झालापपद्धति, पृष्ठ २२८ 
3 बही, पृष्ठ २२७ 
४ नियमसार, गाथा १५ की तात्पर्यवृत्ति टीका 
४ प्रवचनसार की जयसेताचार्यक्त तात्पय॑बृत्ति टीका का परिशिष्ट 
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उपचरित-प्रसद्भूतव्यवहारनय से यह प्रात्मा, काष्ठासन आादि 
पर बेढे हुए देवदत्त की भाँति, अथवा समवशरण में स्थित वीतराम-सर्वज्ञ 
की भाँति विवक्षित किसी एक ग्राम या घर में स्थित है ।'' 

(५) “उपचरितासद्भूतव्यवहारेरोेष्टानिष्टपंचेद्रियविधयजनित- 
सुख-दुःखं भुझुक्ते ।* 

उपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहारनय से यह जीव इष्टानिष्ट पंचेन्द्रियों 
के विषयों से उत्पन्न सुख-दु:ख को भोगता है । 

(६) “योड्सौ बहिविषये पंचेन्द्रयविषयादिपरित्याग: स उपरिता- 
सदभृतव्यवहारेश ।* 

बाह्यविषयों में पंत्रेन्द्रिय के विषयों का परित्याग भी उपचरित- 
ग्रसदभूतव्यवहारनय से है । 

व्यवहारनय के उक्त भेद-प्रभेदों के स्वरूप श्रौर विषयवस्तु के 
विशेष स्पष्टीकरण के लिए, विशेष विस्तार झौर गहराई में जाने के पूर्व, 
नयप्रयोगों में प्रवीणता प्राप्त करने एवं उनके मर्म को समभने के इच्छूक 
आत्मार्थीजनों से भ्नुरोध है कि उक्त नयों के स्वरूप व विषयवस्तु को 
स्पष्ट करनेवाले उल्लिखित शास्त्रीय उद्धरणों का गहराई से अ्रध्ययन 
कर लें । 

उक्त उद्धरणों में प्रतिपादित विषयवस्तु के हृदयद्भम कर लेने के 
बाद तत्संबंधी गंभीर श्रौर विस्तृत चर्चा सहज बोधगम्य होगी । 

यह दावा करना तो संभव नहीं है कि उक्त उद्धरणों के रूप में 
जिनवाणी में समागत सभी प्रयोगों को प्रस्तुत कर दिया गया है, पर यह 
बात अवश्य है कि यहाँ पंचाध्यायी के वरणित व्यवहारनयों के स्वरूप भ्रौर 
विषयवस्तु को छोड़कर अ्रधिकांश प्रयोगों को समेटने का प्रयास अवश्य 
किया गया है । 

पंचाध्यायी में समागत प्रयोग उक्त धारा से कुछ हटकर हैं । अतः 
उन पर यथास्थान अलग से विचार किया जायगा । प्रश्नोत्तरों के माध्यम 
से तुलनात्मक अध्ययन भो प्रस्तुत किया जायगा । 

व्यवहारनय के पूर्वोक्त भेद-प्रभेदों के स्वरूप और विषयवस्तु को 
हम निम्नलिखित उदाहरण से अ्रच्छी तरह समझ सकते हैं । 

१ बुहदद्रव्यसंग्रह, गाधा € की संस्कृत ठीका 

२ बुह॒द्द्रब्यसंग्रह, गाथा ४५ की संस्कृत दीका 
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जिसभप्रकार सर्वेप्रभुता-सम्पन्न प्रनेक देशों के समुदायरूप यह लौकिक 
विश्व है। पूरा स्वतन्त्रता को प्राप्त अनेक देश इसकी इकाइयाँ हैं । प्रत्येक 
इकाई भ्रपने में परिपूर्ण है, अ्रखण्ड है, पूर्ण स्वतन्त्र है। 

उसीप्रकार सर्वप्रभुता-सम्पन्न, भ्रखण्ड, भ्रनन्तानन्त द्वव्यों के समुदाय- 
रूप यह अलोकिक विश्व है। अ्नन्तानन्त द्रव्य इसकी इकाइयाँ हैं । 
प्रत्येक इकाई श्रर्थात् प्रत्येक द्रव्य अपने में परिपूर्ण है, भ्रखण्ड है, पूर्ण 
स्वतन्त्र है । 

जिसप्रकार देश के भीतर शअ्ननेक प्रदेश होने पर भी वह खण्डित नहीं 
होता; उसीप्रकार द्रव्यरूपी देश के भीतर भी अनेक प्रदेश हो सकते हैं, 
होते हैं, पर उनसे वह खण्डित नहीं होता । 

जिसप्रकार प्रत्येक देश की अपनी शक्तियाँ और अपनी व्यवस्थायें 
होती हैं, पर उन शक्तियों और व्यवस्थाओं के कारण देश की अखण्डता 
खण्डित नहीं होती, प्रभुसम्पन्नता प्रभावित नहीं होती । उसीप्रकार प्रत्येक 
द्रव्य में अनन्त शक्तियाँ होती हैं और उनकी अनन्तानन्त अवस्थायें भी 
होती हैं, पर उन शक्तियों और अवस्थाशं के कारण द्रव्य की अ्रखण्डता 
खण्डित नहीं होती, प्रभुसम्पन्नता प्रभावित नहीं होती । 

किसी देश की अखण्डता या प्रभुसम्पन्नता तब प्रभावित होती है, 
जब कोई दूसरा देश उसकी सीमा का उल्लंघन करता है, उसकी निजी 
व्यवस्थाओं में हस्तक्षेप करता है। उसीप्रकार प्रत्येक द्रव्य की अ्रखण्डता 
और प्रभुसम्पन्नता तभी प्रभावित होती है कि जब कोई भ्रन्य द्रव्य उसकी 
सीमा में प्रवेश करे या उसकी ग्रवस्थाओ्रों में हस्तक्षेप करे । 

जिसप्रकार देश ग्रपनी अखण्डता और एकता कायम रखकर शासन, 
प्रशासन ओर व्यवस्थाश्रों की दृष्टि से अनेक प्रदेशों, जिलों, नगरों, ग्रामों 
श्रादि में तथा भागों-विभागों में भेदा जाता है; उसीप्रकार प्रत्येक द्रव्य 
भी भ्रपनी अ्खण्डता और एकता कायम रखकर समभने-समभाने झादि 
की दृष्टि से गुरा-गुरणी, प्रदेश-प्रदेशवान, पर्याय-पर्यायवान आदि से भेदा 
जाता है| 

यद्यपि एक देश की मर्यादा में किए जानेवाले ये प्रदेशों के भेद बसे 
नहीं होते, जेसे कि दो देशों के बीच होते हैं; तथापि ये भेद स्वथा 
काल्पनिक भी नहीं होते। उसीप्रकार एक द्रव्य की मर्यादा के भीतर 
किये गये गुणभेदादि भेद दो द्रव्यों के बीच होनेवाले भेद के समान 
ग्रभावरूप न होकर अतदभावरूप होते हैं । 

॑-.>मममन्पलट--:._. 
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दो देशों के बीच जो विभाजन रेखा होती है, वह अत्यन्ताभाव- 

स्वरूप होती है । उन दोनों के सुख-दु:ख, लाभ-हानि सम्मिलित नहीं होते । 
प्रत्येक के भ्पने सुख-दु:ःख, लाभ-हानि, अपनी समृद्धि, अपनी सुरक्षा- 
व्यवस्था, भ्रपने हिताहित पृथक्-पृथक् होते हैं । किन्तु एक देश के विभिन्न 
प्रदेशों, जिलों, नगरों, ग्रामों, विभागों के सुख-दु:ख, समृद्धि, सुरक्षा, हिंता- 
हित, लाभ-हानि सम्मिलित होते हैं- यही कारण है कि ये भेद वास्तविक 
नहीं, व्यवस्था के लिए किए गये काल्पनिक भेद हैं; पर हैं श्रवश्य, इनसे 
सर्वंथा इन्कार करना भी वास्तविक नहीं है । 

उसीप्रकार दो द्रव्यों के बीच जो विभाजन रेखा होती है, वह 
अ्रत्यन्ताभावस्वरूप होती है; क्योंकि उन दोनों के सुख-दु:ःख, लाभ-हानि 
सम्मिलित नहीं होते | प्रत्येक के अपने सुख-दु:ख, लाभ-हानि, अपनी समृद्धि, 
ग्रपनी सुरक्षा-व्यवस्था, श्रपने हिताहित पृथक-पृथक् होते हैं । किन्तु एक 
द्रव्य के प्रदेशों, गुणों झौर पर्यायों के सुख-दु:ख, समृद्धि, सुरक्षा और हिता- 
हित सम्मिलित होते हैं- यही कारण है कि द्रव्य की मर्यादा के भीतर 
समभने-समभाने की दृष्टि से किये गये भेद वास्तविक नहीं हैं; पर हैं 
झवश्य, इनसे सर्वंथा इन्कार करना भी वास्तविक न होगा । 

इसप्रकार के भेद को शास्त्रीय भाषा में भ्रतद्भावरूप भेद कहते हैं। 
यद्यपि प्रत्येक देश भ्रपनी स्वतन््त्र प्रभुसम्पन्न सत्ता का स्वामी है, 

किसी देश का हस्तक्षेप उसे स्वीकार नहीं है; तथापि विश्व के अ्रनेक देशों 
के बीच किसी भी प्रकार का कोई सम्बन्ध सर्वथा न हो-ऐसी बात भी 
नहीं है! एक दूसरे के बीच कुछ व्यवहारिक सम्बन्ध पाये ही जाते हैं । 
उसीफप्रकार प्रत्येक द्रव्य अपनी स्वलन्त्र प्रभुसम्पन्न सत्ता का स्वामी है, किसी 
ग्रन्य द्रब्य का हस्तक्षेप उसे स्वीकार नहीं है; तथापि अनेक द्वव्यों के बीच 
किसीप्रकार का कोई सम्बन्ध सर्वेथा ही न हो -ऐसी बात भी नहीं है । 
एक दूसरे के बीच कुछ व्यवहारिक सम्बन्ध पाये ही जाते हैं । 

देश की झ्रान्तरिक व्यवस्था में जितना बल राष्ट्रीयता पर दिया 
जाता है, उतना प्रान्तीयता पर नहीं । राष्ट्रीय भावना उदात्त मानी जाती 
है भौर प्रान्तीय भावना या प्रान्तीयता को हेयदृष्टि से देखा जाता है, 
क्योंकि राष्ट्रीयता देश की एकता को मजबूत करती है भर अखण्डता की 
पोषक होती है, जबकि प्रान्तीयता झखण्डता की विरोधी होने से देश की 
एकता को कमजोर करती है। 

उसीम्रकार द्रव्य की झआनन््तरिक व्यवस्था में जितना बल अभेद पर 
दिया जाता है, उतना बल भेद पर नहीं। अ्भेदग्राही निश्चयनय को श्रूतार्थ 



११६ ] [ जिनवरस्य नयचंक्रम् 

झौर सत्यार्थ कहकर उपादेय बताया जाता है और भेदग्राहीं व्यवहारनय 
को प्रभूतार्थ और झसत्यार्थ कहकर हेय कहा जाता है । क्योंकि अभेदग्राही 
निश्चयनय द्रव्य की झखण्डता का पोषक होने से एकता को मजबूत करता 
है, अनेकता के विकल्पों का शमन करता है श्ौर झ्रात्मानुभूति की प्राप्ति 
का साक्षात् हेतु बनता है। जबकि भेदग्राही व्यवहारनय विकल्पों में ही 
उलभाये रखता है | 

प्रत्येक देश की सर्वोच्चसत्ता का मूल कार्य देश की आन्तरिक 
ग्रखण्डता कायम रखकर, अन्य देशों से अपने देश की सीमा को सुरक्षित 
रखना होता है । देश की सुरक्षा का अर्थ ही यह होता है कि श्रन्य देशों का 
हस्तक्षेप श्रपने देश में नहीं होने देना तथा अपने देश की अखण्डता कायम 
रखना । सर्वोच्चसत्ताधारी, चाहे वह प्रधानमंत्री हो या राष्ट्रपति; उनका 

यह कत्तंव्य है कि वे इस मर्यादा की सुरक्षा करें। 

प्रत्येक द्रव्य की सर्वोच्चसत्ता वही है, जो द्रव्य की आन्न्तरिक 
ग्रखण्डता कायम रखकर ग्रन्य द्रव्यों से उसको पृथकृता स्थापित रखे। 
निज-द्रव्य में अन्य द्वव्यों के हस्तक्षेप का निषेध एवं अग्रपनी आन्तरिक 
अखण्डता पर्थात् गुराभेदादि का निषेध ही जिसका कार्य है, वह निश्चय- 
नय ही वस्तुत: नयाधिराज है। यह नयाधिराज ही द्रव्य को सच्ची सुरक्षा 
और स्वतन्त्रता प्रदान करता है । 

प्रत्येक देश की पर-देश से भिन्नता और अपने से अभिन्नता, अभेदता, 
अखण्डता ही सच्ची सुरक्षा है। उसीप्रकार प्रत्येक द्रव्य की पर से भिन्नता 
ग्यौर अपने से अभिन्नता, अ्रखण्डता, अभेदता ही सच्ची सुरक्षा है, 
शुद्धता है । 

जिसप्रकार किसी देश की उक्त सुरक्षा को कायम रखते हुए भी 
अभेद, अखण्ड देश को सुव्यवस्थित-व्यवस्था बनाये रखने की दृष्टि से 
ग्रनेक खण्डों में विभाजित करना पड़ता है, तथा अन्य देशों से भी आाव- 
श्यक सम्बन्ध बनाने पड़ते हैं। तदर्थ सर्वोच्चसत्ता प्रशासन चलाने के लिए 
प्रशासनिक विभाग बनाती है। जेसे -ग्रृहृविभाग और विदेशविभाग 
झ्रादि । गृहविभाग आन्तरिक भ्रभेद में भेद डालकर अपनी व्यवस्था बनाता 
है और विदेशविभाग जिनसे देश का कोई आन्तरिक सम्बन्ध नहीं, उन 
देशों से भी व्यावहारिक सम्बन्ध स्थापित करता है । 

उसीप्रकार द्रव्य के मुलस्वरूप श्रर्थात् पर से भिन्नता और श्रपने से 
अभिष्नता - श्रखण्कत्ता को कायम रखकर विश्वव्यवस्था को समभमे- 
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समभाने के लिए प्रभेद एकद्रव्य की श्रान्तरिक संरचना के स्पष्टीकरण के 
लिए श्रभेद में भेद किये जाते हैं; और विभिन्न द्रव्यों के बीच पारमाथिक 
सम्बन्ध न होने पर भी वे सब इस विश्व में एक साथ किसप्रकार रहते 
हैं; उनमें मात्र एकक्षेत्र में रहने मात का ही सम्बन्ध है या अ्रन्यप्रकार 
से भी वे किसीप्रकार सम्बन्धित हैं; मात्र संयोग है या संश्लेष भी है | - 
आदि प्रश्नों का समाधान करता है व्यवहारनय । 

जिसप्रकार एक अ्रखण्डदेश की आन्तरिक व्यवस्था को स्वराष्ट्र- 
मंत्री - य्रृहमंत्री संभालता है और दूसरे देशों के सम्बन्ध से सम्बन्धित कार्य 
को परराष्ट्रमंत्री - विदेशमंत्री देखता है; उसीप्रकार अखण्ड एककद्रव्य में 
भेद डालकर समभने-समभाने का काये करता है सद्भूतव्यवहारनतय और 
दो भिन्नद्रव्यों के बीच के सम्बन्ध बताने का कार्य असदभूतव्यवहारनय 
का है। 

अखण्डद्रव्य में गुण-गुणी आदि के आधार पर जो भेद बताया जाता 
है, उसमें भी इसप्रकार का भेद किया जाता है कि यह भेद शुद्धगुण-गुणी 
ग्रादि में है या अशुद्धगुर-गुणी आदि में। यदि शुद्धगुण-गुणी श्रादि में 
हुआ तो उसे विषय बनानेवाला नय शुद्धसद्भूतव्यवहा रतय कहा जाएगा 
गौर यदि अशुद्ध गुण-गुणी आदि हुआ तो उसे अशुद्धसद्भूतव्यवहा रनय 
कहा जाएगा | 

इसप्रकार सद्भूतव्यवहारनय भी शुद्धसद्भूतव्यवहारनय और 
अशुद्धसद्भूतव्यवहा रनय के भेद से दो प्रकार का हो जाता है, जिन्हें भ्रनु- 
पचरितसद्भूतव्यवहारनय और उपचरितसद्भूतव्यवहारनय के नाम से 
भी झभिहित किया जाता है । 

इसी प्रकार दो द्रव्यों के बीच जो सम्बन्ध बताया जा रहा है, वह 
संश्लेषसहित है या संश्लेषरहित है ? यदि वह संश्लेषसहित हुझा तो 
ग्रनुपचरित-ग्रसद्भूलव्यवहारनय का विधय होगा और यदि संश्लेषरहित 
हुआ तो उपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहा रनय की विषय-सीमा में श्रायेगा । 

इसप्रकार अनुपचरित और उपचरित के भेद से असद्भूतव्यवहार- 
नय भी दो प्रकार का हो जाता है। 

इसप्रकार हम देखते हैं कि भ्रलौकिक घिश्व की संरचना एवं 
स्वचालित पूर्ण॑व्यवस्थित-व्यवस्था समभाने के लिये व्यवहारनय झौर 
उसके उक्त भेद-प्रभेद साथंक ही नहीं, श्रावश्यक भी हैं । 

इन नयों की सत्यता-असत्यता वस्तुस्वरूप में विद्यमान व्यवस्था के 
अनुपात में है झौर उपयोगिता उक्त वस्तुस्वरूप को समभने-सम भाने में है । 
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जितना भेदाभेद वस्तुस्वरूप में है भ्र्थात् जिस भेदाभेद का वस्तुस्व॒रूप॑ में 
जितना वजन है, उतनी ही सत्यता उसे विषय बनानेवाले नय में है। 
प्रत्येक नयकथन के वजन का प्नुपात प्रर्थात् उसकी विवक्षा जबतक 
हमारी समझ में स्पष्ट नहीं होगी, तबतक वस्तुस्वरूप भी हमारी समझ 
से परे ही रहेगा । 

उक्त सम्पूर्ण कथन भेद-प्रभेद की दृष्टि से किया गया है। इसीप्रकार 
कर्त्ता-कर्म आदि की दृष्टि से भी घटित कर लेना चाहिए । 

वजन या बल की बात को हम इसप्रकार समभ सकते हैं । 

जैसे - किसी भो संस्थान में कार्यरत सभी कर्मचारी यद्यपि कमं चारी 
ही हैं, तथापि उनमें चार श्रेणियाँ पायी जाती हैं। उनमें उच्च-अश्रधिकारी 
प्रथम श्रेणी में, सामान्य भ्रधिकारी द्वितीय श्रेणी में, लिपिकवर्ग तृतीय 
श्रेणी में तथा भृत्यवर्गं चतुर्थ श्रेणी में ग्राते हैं । 

यद्यपि वे सभी कमंचारी एक ही कार्यालय में काम करते हैं, तथापि 
वे अपनी-अपनी अ्रधिकार सीमा में ही अपना-अपना कार्य करते रहते हैं । 
अपने-भ्रपने प्रधिकार की सीमा में सभी की बात में वजन होता है, तो भी 
सभी की बात एक-सी वजनदार नहीं होती । प्रत्येक की बात का वजन 
उसके अ्रधिकार के वजन के अनुपात में होता है । 

भृत्य की बात में भी वजन होता है, पर लिपिक की बात के बराबर 
नहीं । भृत्य की बात का निषेध लिपिक कर सकता है, पर लिपिक की बात 
का निषेध भृत्य नहीं कर सकता है। इसीप्रकार लिपिक की बात को 
सामान्य-अ्रधिकारी काट सकता है, पर अधिकारी की बात को लिपिक 
नहीं काट सकता । सामान््य-श्रधिकारी के श्रादेश को भी उच्च-अधिकारी 
निरस्त कर सकता है, पर उच्चाधिकारी के आदेश को निरस्त करने का 
अधिकार उसके अन्तगंत कार्ये करनेवाले किसी भी कमंचारी को नहीं 
है, पर मालिक या सर्वोच्च ग्रधिकारी उसकी भी बात को निरस्त कर सकता 
है। वह सभी की बात को निरस्त कर सकता है; किन्तु उसकी बात को 
कोई भी व्यक्ति निरस्त नहीं कर सकता । उसकी बात को कोई निरस्त ... 
कस वा वन मो कह हीं कर सकता है! - इसका यह अर्थ नहीं समभना , उसकी बात 

। सकती । उसकी बात भी निरस्त हो सकती है, पर भ्रपने 
आप, किसी भ्रन्य के द्वारा नहीं 

यही स्थिति उक्त चार व्यवहारनयों व उनका निषेध करनेवाले 
निश्चयनय के बारे में भी है। व्यवहारनयों के संदर्भ में उक्त उदाहरण 
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को बजन की विभिन्नता तक ही सीमित रखना चाहिए, निषेध की सीमा 
तक नहीं ले जाना चाहिए। निषेध की बात निश्चयनय की सीमा में 
ग्राती है। यहाँ तो निषेघ की बात मात्र वजन का श्रनुपात समझाने के 
लिए दी है। 

चारों ही व्यवहारनय भ्रपनी-अपनी सीमा में श्रभेद - अखण्ड वस्तु 
में भेद करते हैं या भिन्न वस्तुओं में श्रभेद का उपचार करते हैं। प्रत्येक 
की बात में वजन भी है, पर सभी की बात एक-सी वजनदार नहीं होती । 
झ्राशय यह है कि प्रत्येक का कथन भ्रपने-अपने प्रयोजनों की सिद्धि की 
अपेक्षा सत्यार्थ होता है, तो भी सभी का कथन एक-सा सत्याथे नहीं होता । 
प्रत्येक नयकथन की सत्यार्थता उसके द्वारा प्रतिपादित विषय की सत्या्थंता 
के श्रन॒पात में ही होती है । 

उपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय की बात में भी सत्याथंता है, वजन 
है। असत्याथे मानकर उसे ऐसे ही नहीं उड़ाया जा सकता है । 

“यह मकान देवदत्त का है, कुम्हार ने घड़ा बनाया है, तीर्थंकर 
भगवान समवशरण में विराजमान हैं, अज्ञानी पंचेन्द्रियों के विषयों को 
भोगता है और ज्ञानी मुनिराज उनका त्याग करते हैं ।'' 

उपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय के उक्त कथनों का भी आधार है। 
ये सभी कथन सवंथा असत्य नहीं है। लौकिकदृष्टि से देवदत्त मकान 
का मालिक है ही और कुम्हार का योग और उपयोग घड़ा बनने में 
निमित्त हुआ ही है । भगवान के समवशरण में विराजमान होने की बात 
को तो धामिक जगत में भी भ्रसत्य नहीं माना जाता, क्योंकि उनकी वहाँ 
उपस्थिति होती ही है । इसीप्रकार पंचेन्द्रिय के विषयों के ग्रहण-त्याग की 
चर्चा आध्यात्मिक गोष्ठियों में ही हल्के-फुल्के रूप में नहीं, बल्कि बड़ी 
गम्भी रता से होती है । 

ये बातें भी वजनदार हैं, पर उतनी वजनदार नहीं, जितनी अनुप- 
घरित-असद्भूतव्यवारनय की बात होती है। देवदत्त का मकान झोर 
देवदत्त का शरीर - इन दो कथनों में वजन का भ्रन्तर स्पष्ट दिखाई देता 
है। मकान शौर शरीर - दोनों को ही देवदत्त का बताया जा रहा है; पर 
देवदत्त कहीं जाता है तो मकान साथ नहीं जावेगा, किन्तु शरीर जावेगा। 
मकान के गिर जाने पर देवदत्त का गिरना अनिवाय नहीं है, पर शरीर 
गिरा तो देवदत्त भी गिरा ही समभिये । इस जगत को भी देवदत्त और 
मकान की भिन्नता जेसी स्पष्ट प्रतिभासित होती है, बसी देह झौर 
देवदत्त में नहीं दीखती । देवदत्त देहमय और देह देवदत्तमय दीखती है। 
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यद्यपि देवदत्त से देह और मकान दोनों ही भिन्न हैं, पर देवदसलत की 
जैसी भिन्नता मकान से है, वेसी देह से नहीं। देह संश्लेषसहित संयोग है 
झौर मकान संश्लेषरहित संयोग । 

इसी अन्तर के झ्राधार पर ही जगत कहता है - 'मकान गया तो 
जाने दो, देह है तो मकान तो अनेक हो जायेंगे। जान बची तो लाखों 
पाये! - वाली कहावत में 'जान' माने 'देह' ही होता है। जान बची माने 
देह का संयोग बना रहा तो सब-कुछ हो जावेगा । 

इसीलिये - 'देहवाला जीव, दश प्राणों से जोवे सो जीव, मूरतिक 
जीव, द्रव्यकर्मों व शरीरादि नोकर्मों का कर्त्ता जीव” ये सभी कथन 
अनुपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय के हैं । 

इन दोनों अ्रसद्भूतनयों से भी वजनदार बात होती है - उपचरित- 
सद्भूतव्यहारनय की, क्योंकि उसमें एक द्रव्य का दूसरे द्रव्य में सम्बन्धादि 
व एक द्रव्य का कर्त्ता-हर्त्ता-धर्त्ता दूसरे द्रव्यों को न बताकर एक द्रव्य 
में ही भेद किया जाता है। जेसे - मतिज्ञानादि व रागादि को आत्मा 
का कहना । 

मतिजन्ञान और रागादि श्रात्मा की ही अल्पविकसित भ्ौौर विकारी 
पर्यायें हैं। ये झात्मा में हैं ग्र्थात् सदभूत है। सदभूत होने पर भी अविक- 
सित हैं, विकारी हैं, भ्रशुद्ध हैं - इसकारण उपचरित कही गई हैं । 

इनकी सत्ता स्वद्रव्य की मर्यादा के भीतर ही है | श्रत: इनका वजन 
ग्रसदभूत के दोनों भेदों से श्रधिक है, पर ये अ्नुपचरितसदभूत से कम 
वजनदार हैं, क्योंकि ग्रनुपचरितसदभूत में पूर्णा निविकारी पर्याय या गुण 
लिये जाते हैं । जेसे -- केवलज्ञान झ्रात्मा की शुद्ध पर्याय है या ज्ञान आत्मा 
का गण है । 

इसप्रकार हम देखते हैं कि व्यवहार की बात में भी वजन है और 
नयकथनों के उक्त क्रम में उत्तरोतर अधिक वजन है। इसी का उल्टा 
प्रयोग करें तो यह भी कहा जा सकता है कि उत्तरोतर वजन कम है । 

उक्त चारों व्यवहारों से भी अधिक वजन निश्चयनय में होता है । 
यही कारण है कि उसके सामने इनका वजन काम नहीं करतो है और 
बह इनका निषेध कर देता है। 

जैसाकि ऊपर लिखा जा चुका है कि एक देश में प्रदेश श्रौर विभागों 
में भेद तो व्यवस्था के लिए किये गये हैं तथा दो देशों के बीच सम्बन्ध भी 
प्रयोजनवश स्थापित किये गये हैं। उनकी मर्यादा इतनी ही है। यदि : 
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उनपर अधिक बल दे दिया गया तो देश की एकता व स्वतन्त्रता खतरे 
में पड़ सकती है । 

उसीप्रकार एक द्रव्य में गुशभेदादि-भेद जिस प्रयोजन से किये गये 
हैं, उसी मर्यादा में उनकी सार्थकता है, वजन है। यदि उनपर आवश्यकता 
से श्रधिक बल दिया गया तो द्रव्य की एकता व स्वतंत्रता खतरे में पड़ 
सकती है। 

अत: यह सावधानी अपेक्षित है कि उनपर झावश्यकता से श्रधिक 
बल न पड़े । 

इस बात को अधिक स्पष्टता से इसप्रकार सम सकते हैं :-- 

भारत एक सर्वप्रभुता-सम्पन्न स्वतन्त्र देश है। प्रशासनिक दृष्टि से 
भ्रथवा क्षेत्र की दृष्टि से उसका विभाजन उत्तरप्रदेश, गुजरात आरादि प्रदेशों 
में किया गया है। तथा कार्यों की दृष्टि से उसे गृहविभाग, सुरक्षाविभाग, 
खाद्यविभाग, यातायातविभाग आ्रादि विभागों में भी बाँटा गया है। 
इसीप्रकार हमारा भ्रात्मा सर्वप्रभुतासम्पन्न स्वतन्त्र द्रव्य है। क्षेत्र की दृष्टि 
से वह भ्रसंख्यातप्रदेशी है तथा गुणाधर्मों या शक्तियों की दृष्टि से वह 
ज्ञानादि अनन्त गुणोंवाला प्र्थात् अनन्त शक्तियों से सम्पन्न है । 

उक्त विभाजनों से न तो देश विभकत होता है भ्रौर न द्रव्य, क्योंकि 
विशेष दृष्टिकोश से किया गया उक्त विभाजन एकत्व का विरोधी नहीं 
होता । 

यद्यपि यह बात सत्य है कि राजस्थान गुजरात नहीं है और गुजरात 
राजस्थान नहीं है, तथापि दोनों भारत अ्रवश्य हैं। भारत सरकार के गृह- 
विभाग, यातायातविभाग, खाद्यविभाग श्रादि विभागों का कार्यक्षेत्र 
राजस्थान, गुजरात भ्रादि प्रदेशों सहित सम्पूर्ण भारत है। वे भारत के 
सभी प्रदेशों में निर्बाधरूप से कार्य कर सकते हैं । इसी प्रकार यद्यपि सभी 
विभाग स्व॒तन्त्ररूप से अपना कार्य करते हैं, पर वह स्वतन्त्रता विभाजक 
नहीं बनती । यह नहीं हो सकता है कि रेलवेविभाग अनाज न ढोवे और 
कीई प्रदेश भारतीय रेलों को अपने में प्रवेश ही न करने दे, क्योंकि स्वतन्त्र 
होते हुए भी वे एक-दूसरे से संयुक्त रहते हैं। इसीप्रकार आरात्मद्रब्य के 
ज्ञानादि अ्रनन्तगुण भसंख्यप्रदेशों में सदा सवंत्र विद्यमान रहते हैं तथा 
एक गुण का रूप दूसरे गुरा में पाया जाता है । 

यद्यपि देश का उक्त विभाजन देश के कर्शाधारों के द्वारा ही किया 
जाता है, तथापि जब प्रान्तीयता सिर उठाने लगती है या कोई विभाग 
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निरंकुश होने लगता है, तो वे ही कर्ंधार निर्दयता से उसका निषेध करने 
लगते हैं। वे पुकार-पुकार कर कहते हैं कि भाई ! श्राप गृजराती या 
महाराष्ट्री नहीं; श्राप तो भारतीय हैं भारतीय । यह प्रान्त का भेद 
व्यवस्था के लिए है; अव्यवस्था के लिए नहीं, लड़ने के लिए नहीं। इस 
भेद को अपेक्षा तो तबतक ही है, जबतक यह व्यवस्था में सहयोगी हो तथा 
सीमा के बाहर होने से पूर्व ही इसका निषेध भी आवश्यक है। 

इसीप्रकार द्रव्य में प्रदेशभेद या गुणभेद, मुक्तिपथ के कर्ांधार 
तीर्थकरों, झ्राचार्यों के द्वारा ही द्रव्य की आन्तरिक संरचना समभाने के 
लिए किए जाते हैं। और जब वह भेद-विवरण अपना काम कर चुकता 
है, तब वे ही तीर्थंकर या आचाये उसका निर्देयता से निषेध करने लगते 
हैं। उनके इन निषेध वचनों या विकल्पों का नाम ही निश्चयनय है। सब 
विकल्पों का निषेध करनेवाला सर्वाधिक वजनदार यह नंग्राधिराज 
निश्चयनय ही है, जो समस्त भेद-विकल्पों का निषेध कर, स्वयं निषिद्ध 
हो जाता है, निरस्त हो जाता है । 

निश्चयनय के भेद-प्रभेदों और उनके निषेध की प्रक्रिया तथा 
नयाधिराज की चर्चा निश्चयनय के प्रकरण में पहले की ही जा चुकी है, 
अत: वहाँ से जानना चाहिए । 

उक्त सम्पूर्ण प्रक्रिया में प्रत्येक नयवचन का वजन जानना सर्वाधिक 
महत्त्वपूर्ण तथ्य है। इसे जानें बिना नयकथनों का मर्म समझ पाना संभव 
नहीं है । 



व्यवहारनय : कुछ प्रश्नोत्तर 
व्यवहारनय और उसके भेद-प्रभेदों की विस्तृत चर्चा.के उपरान्त 

भी कुछ सहज जिज्ञासाएँ शेष रह जाती हैं, उन्हें यहाँ प्रश्नोत्षसें के 
माध्यम से स्पष्ट कर देना समीचीन होगा । 

(१) प्रश्व :- “एक द्रव्य की मर्यादा के भीतर किये मरग्ने मुस्पु- 
भेदादि-भेद दो द्रव्यों के बीच होने वाले. भेद के समान झभावरूप न होकर 
प्रतदूभावरूप होते हैं । ते 5:58 % ४-४ 

- उक्त कथन में समागत ग्रतद्भावरूप अभाव की चर्जा कहीं 
झागम में भी आती है क्या ? 

* उत्तर :-हाँ, हाँ, श्राती है। प्रवचनसार में इस विषय को विस्तार 
से स्पष्ट किया गया है। वहाँ अ्रभाव को स्पष्टरूप से दो प्रकार कैब 
बताया गया है :- 

१. पृथकक्ट्वलक्षरा २. श्रव्यत्वलक्षण - हे 

उक्त दोनों के स्वरूप को स्पष्ट करनेवाली गाथा ईसंग्रक[रर हैं :+ ' 2. 

“पविश्चतपदेसस॑ पुधशसिति सासभ ईह धीश्स्स 4 .] डर 
झरण्णलसमतब्भावो ज तब्मयं होदि कणमेगं ॥* 

विभकत प्रदेशत्व पृथक्त्व है और अतद्भाव अन्यत्व है, क्योंकि जो 
उस रूप न हो, वह एक केसे हो सकता है ?- ऐसा भगवान भहाकीर का 
उपदेश है । 

इस गाथा-की संस्कृत टीका में इस बात को बहुत भ्रच्छी तरह 
स्पष्ट किया है। तथा आगे-पीछे की गाथाओं में भी इससे सम्बन्धित 
चर्चाएं हैं, जो मूलतः: पठनीय हैं। सबको यहाँ देना सम्भव नहीं है॥ 
जिज्नासु पाठकों से अभ्रनुरोध है कि वे उक्त विषय का अ्रध्ययन मूल ग्रंथों 
में से अवश्य करे । 

विषय की स्पष्टता की दृष्टि से सामान्य पाठकों की जाघकारीःके 
लिए उक्त गाथा का भावाथे यहाँ दे देता उचित प्रतीत होता है। . ५० 

) प्रवचनसार, गाथा १०६ ' ४० हर. 
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“भिन्नप्रदेशत्व वह पृथक्त्व का लक्षण है और अतद्भाव वह अन्यत्व 
का लक्षण है। द्रव्य में और गुण में पृथकत्व नहीं है, फिर भी अन्यत्व है। 

प्रश्न :- जो अ्रपृथक होते हैं, उनमें प्रन्यत्व कंसे हो सकता है ? 

उत्तर :- उनमें वस्त्र श्र शुश्रता (सफैदी) की भाँति अन्यत्व हो 
सकता है। वस्त्र के शऔर उसकी शुश्नता के प्रदेश भिन्न-भिन्न नहीं हैं, 
इसलिए उनमें पृथकत्व नहीं है। ऐसा होने पर भी शुश्नता तो मात्र झ्राँखों 
से ही दिखाई देती है; जीभ, नाक श्रादि शेष चार इन्द्रियों से ज्ञात नहीं 
होती और वस्त्र पाँचों इन्द्रियों से ज्ञात होता है। इसलिए (कथ्थंचित् ) 
वस्त्र बह शश्नता नेहीं है और शभ्रता वह वस्त्र नहीं है। यदि ऐसा नहीं 
हो तो वस्त्र की भाँति शुत्नता भी जीभ, नाक इत्यादि सर्व इन्द्रियों से 
ज्ञात होना चाहिए; किन्तु ऐसा नहीं होता । इसलिए वस्त्र शौर शुत्नता 
में प्रपृथकत्व होने पर भी भ्रन्यत्व है । 

इसीप्रकार द्रव्य में और सत्ता झादि गुरों में अ्रपृूथक्त्व होने पर भी 
ध्रन्यत्व है, क्योंकि द्रव्य के और गुण के प्रदेश ग्रभिन्न होने पर भी द्रव्य में 
झोर गण में संज्ञा-संस्या-लक्षणादि भेद होने से (कथंजित् ) द्रव्य गुणरूप 
नहीं है भौर गण द्रव्यरूप नहीं है |" 

अतदभभाव सर्वेथा प्रभावरूप नहीं होता - इस बात को प्रवचनसार 
गाथा १०८ में स्पष्ट किया गया है। जो इसप्रकार है :- 

“जं दब्यं त॑ं रा भुजो जो विगुरोों सो रा तच्चमत्थादो 
एसो हि प्रतब्भावों णे प्रभावो त्ति लिद्िदठों।। 

स्वरूप शअपेक्षा से जो द्रव्य है वह गुण नहीं है श्ौर जो गुण है वह 
द्रव्य नहीं है; यह अझतदभाव है। सर्वथा अभाव वह ग्रतद्भाव नहीं है - 
ऐसा बीर भगवान द्वारा कहा गया है।'' 

इसप्रकार हम देखते हैं कि एक द्रव्य के भीतर किये गये गुण-गुणी 
आदि भेद दो द्रव्यों के बीच होनेवाले भेद के समान अभावरूप न होकर 
झतदभावरूप होते हैं - यह कथन झ्रागमानुसार ही है। 

दो द्रव्यों के बीच जो ग्रभाव है, उसे भिन्नत्व या पृथकत्व कहते हैं 
तथा एक द्रव्य की मर्यादा के भीतर गुण का गुणी में श्रभाव या गुणी का 
गुण में प्रभाव अथवा एक गुर का दूसरे गुर में श्रभाव - इत्यादिरूप जो 
झभाव होता है, उसे भ्रन्यत्व कहते हैं । 

१ प्रव्नसार, गाथा ६ का भावार्थ 
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अन्य-अन्य होना अन्यत्व है और पृथक्-पृथक होना पृथकत्व है । 
ग्रन्यत्व का विलोम गअनन्यत्व है श्लौर पृथकत्व का विलोभ अपृथक्त्व है । 

दो द्रव्य परस्पर पृथक्-पृथक होते हैं, पर एक द्रव्य के दो गुण या 
गुण-गुणी आदि अन्य-अन्य होते हैं, पृथक्-पृथक नहीं; क्योंकि एकद्रव्यरूप 
होने से वे हैं तो अपुृथक् ही । 

दो द्रव्य कभी भी भ्रपूथक् नहीं हो सकते । संयोगादि देखकर उनके 
बीच जो अपृथकता (एकता) बताई जाती है, वह आरोपित होती है । 
ग्रत: उसे विषय बनानेवाले नय भी असदभूत कहलाते हैं । 

इसप्रकार हम देखते हैं कि प्रत्येक द्रव्य की पर से पृथकता 
(भिन्नता) और अपने से भ्रपथकता (अ्भिन्नता, एकता) ही वास्तविक है 
वस्तुस्वरूप के अधिक निकट है। 

यही कारण है कि आचार्य कुन्दकुन्द समयसार के आरम्भ में ही 
एकत्व-विभक्त झात्मा की दुलंभता बताते हुए अपने सम्पूर्ण वेभव से उसे 
ही दिखाने की प्रतिज्ञा करते हैं । 

“तं एयतविहस वाएहूं प्रप्पणो सबिहवेण ।* 

मैं उस एकत्व-विभकत आत्मा को अपने निजवेभव से दिखाता हूँ ।” 
पर से विभकत श्र निज में एकत्व को प्राप्त आत्मा ही परभपदार्थ 

है, परमार्थ है। झ्रात्मा का पर से एकत्व असदभूतव्यवहारनय का विषय 
है, अपने में ही अन्यत्व सद्भूतव्यवहारनय की सीमा में ग्राता है। प्रतः 
निज से एकत्व और पर से विभकत आत्मा निश्चयनय का विषय है । 

सद्भूत श्नौर अ्सद्भूत दोनों ही व्यवहोरः:हेय हैं, क्योंकि सदभूत- 
व्यवहारनय ग्रतद्भाव के ग्राधार पर द्रव्य की एकता को खण्डित करता 
प्रतीत होता है और ग्रसद्भूतव्यवहा रनय उपचार के सहारे विभकतता को 
भंजित करता दिखाई देता है । 

यही कारण है कि आचाय॑ कुन्दकुन्द समयसार की पाँचवीं गाथा 
में एकत्व-विभक्त झात्मा का स्वरूप बताने की प्रतिज्ञा करने के तत्काल 
बाद ही छठवीं और सातवीं गाथा में चारों ही प्रकार के व्यवहार का 
निषेध करते दिखाई देते हैं । 

(२) प्रश्न ः- “पर से विभकत और निज में एकत्व को प्राप्त 
आत्मा ही परमपदार्थ है, परमार्थ है। वही निश्चयनय का विषय भी है । 

१) समयसार, गाथा ५ 
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उसे ही बताने की प्रतिज्ञा सर्वश्रेष्ठ दिगम्बर आ्राचार्थे कुन्दकुल्द समयसार 
के आरंभ में करते हैं । वह ही एक सार है और सब संसार है। 

* इस एक झ्रात्म के ही अवलोकन का नाम सम्यग्दंशन हैं; इसे ही 
जानने का नाम सम्यग्न्नान है और इसी में जम जाने, रम जाने का नाम 
सम्यग्चारित्र है ।' 

एक ओर तो श्राप ऐसा कहते हैं और दूसरी ओर यह बावदूक 
व्यवहारनय आत्मा के इसी एकत्व-विभकत स्वरूप के विरुद्ध बात करता है; 
फिर भी उसे इतना विस्तार क्यों दिया जा रहा है ? उसे बताया ही क्यों 
जा रहा है ? जिस रास्ते जाना नहीं, उसे जानने से भी क्या लम्भ है ? 

। उत्तर :- भाई ! जिस रास्ते जाना नहीं है, उस रास्ते को भी 
जानना आवश्यक है; क्योंकि उस रास्ते पर जाने से श्रानिवाली विंपत्तियों 
के सम्यश्ञान बिना उधर को भटक जाने की संभावना से इन्कार नहीं 
किया जा सकता । उस खतरनाक रास्ते पर कहीं हम चले न जाचें - इसके 
लिए उसके सम्यक् स्वरूप को जानना अति आवश्यक है । 

सम्यक-स्थिति जान लेसे के बाद एक तो हम डंधर जावेगे ही नही; 
कदाचित् प्रयोजनवशात् जाना भी पड़ा, तो भटकेंगे नही। यह दुनियाँ 
ब्यवह्लर में कही भटक न जाय, व्यवहार में ही उलभकर न रह जाय; 
इसके लिए व्यवहारनय का वास्तविक स्वरूप जान लेना आवश्यक ही 
नहीं, अनिवार्य भी है। 

दूसरे उ्यवहा रनय का विषय भी सर्वथा अ्रभावरूप नही है। वह है 
तो झचश्य, प्रर बात मात्र इतनी ही है कि वह जमने लायक नही, रमने 
लायक नही । 

व्यवहार का विषय श्रद्धेय नहीं है, ध्येय नहीं है, पर ज्ञेय तो है ही । 
तुम उसे. जानने से ही क्यों इन्कार करना चाहते हो ? जाना तो गुणों 
और दोषों - दोनों को ही जाता है । 

४. क्योंकि- 

धब्विन जानें तें दोष-गुणनि को कंसे तजिए गहिये 

यद्यपि व्यवहारनय की स्थिति पर अबतक यथुकति, आगम और 
उदाहरणों के माध्यम से पर्याप्त प्रकाश डाला जा चुका है, तथापि उक्त 
प्रश्त के सन्दभे में व्यवहारनय के भेद-प्रभेदों के कथन की उपयोगिता पर 
कुछ भी न कहना ठीक न होगा । 
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निश्चयनय के विषयभूत जिस अभेद अ्रखण्ड आत्मा में आप रमना 
चाहते हैं; जबतक उसका आ्रान्तरिक वैभव आपकी सम में नहीं आएगा, 
तबतक आप उसके प्रति महिमावंत भी कंसे होंगे, उसके प्रति सर्वस्व 
समपंरा के लिए कमर कस के तेयार भी कंसे होंगे ? 

एक आत्मा'“आत्मा"“कहते रहने से तो किसी की समभ में कुछ 
आ नहीं पाता । अतः उसकी प्रभुता का परिचय विस्तार से दिया जाना 
आवश्यक ही नहीं, झ्रनिवाय भी है । 

“आत्मा अननन््त-अनन््त सामथ्य का धनी है, अनन्तानन्त गणों का 
गोदाम है, अनन्तसामथ्यंवाली अनन्त-अनन्त शक्तियों का संग्रहालय है, 
शान्ति का सागर है, आनन्द का कन्द है, ज्ञान का घनपिण्ड है, प्रभु है, 
परमात्या है, एकसमय में लोकालोक को देखे-जाने - ऐसी सामथ्यें का 
धनी है ग्रर्थात् सर्वेदर्शी और सर्वज्ञस्वभावी है । 

इसप्रकार शुद्धसद्भूतव्यवहारनय आत्मा में अनुपचरितरूप से 
विद्यमान शक्तियों और पूर्णापावन व्यक्तियों का ही तो परिचय कराता 
है। भ्रात्मा में ज्ञान-दर्शनादि गुण और केवलज्ञानादि पर्यायें कोई उपचरित 
नहीं है; वास्तविक हैं, शुद्ध है । बस बात इतनी सी ही तो है कि कथन में 
जिसप्रकार का भेद प्रदर्शित होता है, वे उसप्रकार भिन्न-भिन्न नहीं हैं, 
अपितु अ्भेद-अखण्डरूप से विद्यमान हैं। उनमें परस्पर भेद का सर्वथा 
अभाव हो - ऐसी भी बात नहीं है। अ्रतद्भावरूप भेद तो उनमें भी है हो; 
परन्तु उनमें वैसा भेद नहीं है, जेसा कि दो द्रव्यों के बीच पाया जाता है । 

हाँ, यह बात अवश्य है कि इन भेदों में ही उलभे रहने से अभेद 
अखण्ड झात्मा का अनुभव नही होता, श्रत: इसका निषेध भी झ्रावश्यक 
है । इसलिए प्रयोजन सिद्ध हो जानें पर उसका निषेध भी निर्देयता से कर 
दिया जाता है । 

लोक में भी तो हम जबतक किसी वस्तु की वास्तविक विशेषताश्रों 
को नहीं जान लेते, तबतक उसके प्रति आकंषित नहीं होते हैं। हमारी 
रुचि का ढलान आत्मा की ओर हो - इसके लिए आवश्यक है कि हम 
उसकी वास्तविक विशेषताओं से गहराई से परिचित हों। परिचय की 
प्राप्ति के लिए प्रतिपादन श्रावश्यक है और प्रतिपादन करना व्यवहारनय 
का कार्य है। 

इसीप्रकार अशुद्धसद्भूतव्यवहारनय प्रात्मा की श्रपूर्णा और विकृत 
पर्यायं का ज्ञान कराता है। आत्मा की वर्त्तमान प्रवस्था में रागादि 
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विकार और मतिज्ञानादिरूप ज्ञान की अपुर्ण -अल्पविकसितदशा भी है 
ही, उसे जानना भी आवश्यक है । यदि उसे जानेंगे नहीं तो उसका अभाव 
करने का यत्न ही क्यों करेंगे ? 

इसप्रकार शुद्धसदृभूत और ग्रशुद्धसद्भूत - इन दोनों ही व्यवहार- 
नयों का प्रयोजन स्वभाव की सामथ्य और वत्तंमान पर्याय की पामरता 
का ज्ञान कराकर, दृष्टि को पर और पर्याय से हटाकर स्वभाव की ओर 
ले जाना है| 

(३) प्रश्न :- शुद्धसद्भूत और अशुद्धसद्भूत व्यवहारनस की बात 
तो ठीक है, क्योंकि वे तो आत्मा के अ्रंतरंग वेभव का ही परिचय कराते 
हैं, आत्मा के ही गीत गा-गाकर आत्मा की ओर झाकर्षित करते हैं, 
आत्मा की रुचि उत्पन्न कराते हैं। स्वभाव एवं स्वभाव के आश्रय से उत्पन्न 
होनेवाली स्वभावपर्यायों की सामथ्यं से परिचित कराकर, जहाँ एक ग्रोर 
शुद्धसदरभूतव्यवहा रनय हीन-भावना से मुक्ति दिलाकर आत्मगौरव 
उत्पन्न कराता है, वहीं दूसरी ओर अशुद्धसद्भूतव्यवहारनय अपनी 
वत्तमानपर्यायगत कमजोरी का ज्ञान कराके उससे मुक्त होने की प्रेरणा 
देता है। 

ग्रत: उनकी चर्चा तो ठीक है; परन्तु शरीर, मकानादि जैसे 
परपदार्थों से भी आत्मा को अभेद बताने वाले असद्भूतव्यवहारनय व 
उसके भेद-प्रभेदों में उलभने से क्या लग है ? 

उत्तर :- उलभना तो किसी भी व्यवहार में नहीं है। बात उलभने 
की नहीं, समभने की है। उलभने के नाम पर समभने से भी इन्कार 
करना तो उचित प्रतीत नहीं होता । 

विश्व में जो अनन्तानन्त पदाथ्थं हैं, उनमें से एकमात्र निज को 
छोड़कर सभी जड़ और चेतन पदार्थ पर ही हैं। उन सभी परपदार्थों में 
ज्ञानी आत्मा का व्यवहार और शअज्ञानी आत्मा का श्रहं और ममत्व एक- 
सा देखने में नहीं ग्राता । विभिन्न परपदार्थों के साथ यह आत्मा विभिन्न 
प्रकार के संबंध स्थापित करता दिखाई देता है। 

उक्त संबंधों की निकटता और दूरी के श्राधार पर अभ्रनुपचरित और 
उपचरित के रूप में असद्भूतव्यवहारनय का वर्गीकरण किया जाता है। 

संयोगी परपदार्थों में जो श्रत्यन्त समीप हैं अर्थात् जिनका प्रात्मा 
के साथ एकक्षेत्रावगाहसंबंध है, ऐसे शरीरादि का संयोग अनपचरित- 
असदुभूतव्यवहारनय का विषय बनता है; तथा शरीरादि की अपेक्षा जो 
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दूरवर्ती हैं, ऐसे मकानादि के संयोगों को विषय बनाना उपचरित- 
झसद्भूतव्यवहा रनय का काम है। 

यदि ज्ञेय-ज्ञायकसंबंध को भी लें तो लोकालोक को जानना भी 
प्रनुपचरित-प्रसद्भूतव्यवहा रनय का विषय बन जायगा। 

इसप्रकार ये नय भी सर्वथा अनपयोगी नहीं है, इनसे भी कुछ न 
कुछ वस्तुस्थिति स्पष्ट होती ही है। ये नय आत्मा का परपदार्थों के साथ 
किसप्रकार का संबंध है; इस सत्य का उद्घाटन करते हैं । 

इन नयों से स्वंथा इन्कार करने पर भी अनेक आपत्तियाँ खड़ी 
हो जावेंगी । जैसे - 

१. झनुपचरित-असद्भूतव्यवहारनय के विषयभूत देही (शरीरस्थ 
आत्मा) को जीव नहीं मानने से त्रस-स्थावर जीवों को भी भस्म के समान 
मसल देने पर भी हिंसा नहीं होगी । ऐसा होने पर त्रस-स्थावर जीवों की 
हिंसा के त्यागरूप अहिसारुब्रत शोर अहिसामहाव्रत भी काल्पनिक ठहरेंगे। 

इसीप्रकार तीर्थंकर भगवान की सर्वज्ञता भी संकट में पड़ जावेगी, 
क्योंकि केवलीभगवान पर को अ्रनुपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहारनय से ही 
जानते हैं । 

२. उपचरित-असद्भूतब्यवहारनय से इन्कार करने पर जिन- 
मन्दिर और शिव-मन्दिर का भेद संभव नहीं हो सकेगा तथा माँ-बाप, 
सत्री-पुत्रादि, मकानादि एवं नगर व देशादि को अपना कहने का व्यवहार 
भी संभव न होगा । ऐसी स्थिति में स्वस्त्री-परस्त्री, स्वगूह-परगृह एवं 
स्वदेश-परदेश के विभाग के बिना लौकिक मर्यादायें कैसे निर्भेगी ? 

३. उपचरित और अनुपचिरत -दोनों ही प्रकार के अ्रसद्भूत- 
व्यवहारनयों से इन्कार करने पर समस्त जिनवाणी के व्याघात का प्रसंग 
उपस्थित होगा, क्योंकि जिनवाणी में तो उनका कथन सम्यकश्रुतज्ञान के 
अंश के रूप में आया है । 

अ्रत: उनकी सत्ता और सम्यकपने से इन्कार किया जाना संभव 
नहीं है । 

(४) प्रश्न :- यदि ये नय भी सम्यक् हैं तो फिर इनमें उलभना 
भी क्यों नहीं ? 

उत्तर :- उलभना तो कहीं भी अच्छा नहीं होता, न सिथ्या में न 
सम्यक में । जिसप्रकार लोक में यह कहावत है कि 'सुनना सबकी, करना 
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मन की, उसीष्रकार श्रध्यात्म का मार्ग है - 'समभना सब, जमना स्वभाव 
में | ग्रत: व्यवहारनय और उसका विषय जानने के लिए प्रयोजनवान 
है; जमने के लिए नहीं, रमने के लिए भी नहीं । 

सम्यक तो निज और पर सभी हो सकते हैं; पर सभो ध्येय तो 
नहीं हो सकते, श्रद्धेय तो नहीं हो सकते | श्रद्धेय और ध्येय तो निजस्वभाव 
ही होगा । उसे छोड़कर सम्पूर्ण जगत ज्ञेय है, मात्र ज्ञेय; ध्येय नहीं, 
श्रद्धेय नहीं। आत्मा ज्ञेय भी है, ध्येय भी है, श्रद्धेय भो है। प्तः मात्र 
वही निश्चय है, निश्वयनय का विषय है, उपादेय है। शेष सब व्यवहार 
हैं, व्यवहारनय के विषय है; अतः ज्ञेय हैं, पर उपादेय नहीं । 

उक्त सम्पूर्ण कथन का निष्कषं मात्र इतना ही है कि व्यवहारनय 
ओर उसका विषय जेसा है, वेसा मात्र जान लेना चाहिए; क्योंकि उसकी 
भी जगत में सत्ता है, उससे इन्कार करना उचित नहीं है, सत्य भी नहीं है। 

दूसरी महत्त्वपूर्ण बात यह है कि व्यवहारनयों ने भी आत्मा का 
ही विशेष विस्तार से कथन किया है, आ॥रात्मा के ही विशेषों का कथन 
किया है, किसी अन्य का नहीं । 

यद्यपि रत्त्रत्रयरूप धर्म की प्राप्ति सामान्य के श्राश्रय से ही होती 
है, विशेष के आश्रय से नहीं; तथापि - 

“सामान्यशास्त्रतो नून॑ विशेषो बलवान भवेत् । 
सामान्य प्रतिपादन से विशेष प्रतिपादन बलवान होता है। 
पर यह सब जानने के लिए ही है । व्यवहार द्वारा प्रतिपादित 

विशेषों को जानकर, पश्चात् उन्हें गौणकर निश्चयनय के विषयभूत 
सामान्य में अरहं स्थापित करना, स्थिर होना इष्ट है, परम इष्ट है। यही 
मार्ग है, शेष सब उन्मागं हैं । 

(५) प्रश्न :- शुद्धसद्भूत और अशुद्धसद्भूत व्यवहारनय के प्रयोग 
भी विभिन्नता लिए होते हैं क्या ? 

उत्तर :- हाँ, हाँ, क्यों नहीं ? कभी गुण-गुणी के भेद को लेकर, 
कभी पर्याय-पर्यायी के भेद को लेकर आदि अनेक प्रकार के प्रयोग आगम 
में पाये जाते हैं, इन सबका बारीकी से अध्ययन किया जाना आवश्यक है, 
अन्यथा कुछ सम में नहीं आवेगा । 

अधिक स्पष्टता के लिए नयदपंण का निम्नलिखित भ्रंश दुष्टव्य है:- 
“सामास्यद्रव्य में श्रथवा शुद्धद्रव्य में गण-गुणी व पर्याय-पर्यायी 

का भेदकथन करनेवाला शुद्धसद्भूतव्यवहारनय है । वहाँ गुरा तो 
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तिकाल्ीसामान्यभाव होने के कारण शुद्धता व अशुद्धता से निरपेक्ष शुद्ध 
ही होता है, जसे ज्ञानगुणसामान्य । परन्तु पर्याय शुद्ध व अशुद्ध - दोनों 
प्रकार की होती है। इन दोनों में से यहाँ शुद्धसद्भूतव्यवहार के द्वारा 
केबल शुद्धपर्याय का ही ग्रहण किया जाता है। अशुद्धपर्याय का ग्रहण 
करना अशुद्धसद्भूतव्यवहार का काम है। 

शुद्धपर्याय भी दो प्रकार की है - सामान्य व विशेष । प्रतिक्षणवर्ती 
षट्गूणी हानि-वृद्धिरूप सुक्ष्मअर्थर्याय तो सामान्यशुद्धपर्याय है और 
क्षायिकभाव विशेषशुद्धपर्याय है, जेसे केवलज्ञान । 

सामान्यद्रव्य में तो सामान्यगुण व गृणी का अ्रथवा सामान्य- 
शुद्धपर्याय व पर्यायी का अथवा विशेषशुद्धपर्याय व पर्यायी का -ये तीनों 
ही भेद देखे जाने संभव हैं। परन्तु शुद्धद्रव्य में श्रर्थात् शुद्धद्रव्यपर्याय में 
केवल: विशेषशुद्धपर्याय व पर्यायी का ही भेद देखा जा सकता है, क्योंकि 
शुद्धदरव्यपर्याय में त्रिकालीसामान्यद्रव्य के अ्रथवा सामान््यपर्याय के दर्शन 
असंभव है । पद 

जीव ज्ञानवान है या पट्गुणी हानि-बुद्धिरूप स्वाभाविक सामान्य- 
पर्यायवाला है| - ऐसा कहना द्रव्यसामान्य में गुण-गुणी व पर्याय-पर्यायी 
का भेदकथन है । 

जीव केवलज्ञानदर्शनवाला है या बीतरागतावाला है ?' यह 
द्रव्यसामान्य में शुद्धयुंण-शुद्धयुणी व शुद्धपर्याय-शुद्धपर्यायी का भेदकथन है। 

'सिद्धभगवान केवलज्ञान व केवलदर्शनवाले है या वीतरागतावाले 
हैं ।' यह शुद्धद्रव्य या शुद्धद्रव्यपर्यायी में शुद्धगुण-शुद्धगुणी व शुद्धपर्याय- 
शुद्धपर्यायी का भेदकथन है । 

ये सभी शुद्धसद्भूतव्यवहा रनय के उदाहरण हैं। इसे अनुपचरित- 
सद्भूतव्यवहारनय भी कहते हैं, क्योंकि गुशासामान्य तो परसंयोग से रहित 
होने के कारण तथा क्षायिकभाव संयोग के अभावपूर्वक होने के कारण 

ग्रथवा स्वभाव के अनुरूप होने के कारण अनुपचरित कहे जाने युक्त हैं।"* 

शुद्धसद्भूतवव्यवहा रनयवत् ही अशुद्धसद्भूतव्यवहारनय भी 
समभना | अन्तर केवल इतना है कि यहाँ सामान्य गुण व पर्यायरूप 
स्वभावभावों की श्रपेक्षा भेद डाला जाना संभव नहीं है, क्योंकि वे अशुद्ध 
नहीं होते । 

१ नयदर्पणा, पृष्ठ ६६८-६६६ 
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द्रव्यसामान्य में अथवा अशुद्धद्रव्यपर्यायरूप प्रशुद्धद्रव्य में भशुद्धगुणों 
व अ्रशुद्धपर्यायों के भ्राधार पर भेदोपचार द्वारा गुण-गुरणी, पर्याय-पर्यायी, 
लक्षण-लक्ष्य झ्रादिरूप द्वेत उत्पन्न करना अशुद्धसद्भूतव्यवहारनय है । 

अशुद्धगूण व पर्यायें औौदयिकभावरूप होते हैं। जैसे - ज्ञानगुण की 
मतिज्ञानादि पर्यायें, चारित्रगुण की राग-द्वेषादि पर्यायें तथा वेदनगुणा की 
विषयजनित सुख-दुख आ्रादि पर्यायें । 

'जीवसामान्य मतिज्ञानवाला है या राग-द्वेषादिवाला है। -ये 
द्रव्यसामान्य की अपेक्षा अशुद्धसद्भूतव्यवहार के उदाहररा हैं । 

'संसारी जीव मतिज्ञानवाला है या राग-द्षादिवाला है। - ये 
द्रव्यपर्याय की अपेक्षा अशुद्धसद्भूतव्यवहार के उदाहरण हैं । 

इसे उपचरितसद्भूत भी कहते हैं, क्योंकि परसंयोगी वेभाविक 
झ्रौदयिक अशुद्धभावों का द्रव्य के साथ स्थायी संबंध नहीं है, न उसके 
स्वभाव से उनका मेल खाता है। अतः: वे उपचरितभाव कहे जाने 
योग्य हैं । १ 

इसप्रकार हम देखते हैं कि शुद्धसदभूत और अशुद्धसद्भूतव्य वहा रनयों 
के विविध प्रयोग जिनवाणी में मिलते हैं। पंचाध्यायी में समागत प्रयोगों 
की तो प्रभी चर्चा ही नहीं की गई है । 

(६) प्रश्न :- सद्भूतव्यवहारनय के समान असद्भूतव्यवहारनय के 
प्रयोगों में भी विभिन्नता पाई जाती होगी ? 

उत्तर :- भ्रसद्भूतव्यवहा रनय के प्रयोगों में तो और भी अधिक 
विविधता और विचित्रता पायी जाती है। इस विषय को दृष्टि में रखकर 
जिनागम का जितनी गहराई से भ्रध्ययन करो, नयचक्र की गंभी रता उतनी 
ही अधिक भासित होती है। जितना ज्ञान में आता है, उतना कहने में 
नहीं श्राता और जितना कहने भें श्रा जाता है, लिखने में उतना भी नहीं 
श्राता। कहीं विषय की जटिलता और कहीं विस्तार का भय लेखनी को 
अवरुद्ध करता है । 

नय प्रयोगों की विविधता और विचित्रता की सर्वाद्भीण जानकारी 
के लिए तो आपको परमागमरूपी सागर का ही मंथन करना होगा, 
तथापि यहाँ असद्भूतव्यवहारनय के सन्दर्भ में कुछभी न कहना संगत 
न होगा। 

3 नयदर्पण, पृष्ठ ६७२-६७ है 
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ग्रसद्भूतव्यवहारनय का क्षेत्र बहुत बड़ा है, क्योंकि उसका विषय 
विभिन्न द्रव्यों के बीच विभिन्न सम्बन्धों के श्राधार पर एकत्व का उपचार 
करना है। एक तो द्रव्य ही भ्नसच्तानन्त हैं, श्रोर उनमें जिन सम्बन्धों के 
झाधार पर एकत्व या कर््तृत्वादि का उपचार किया जाता है, वे सम्बन्ध 
भी भ्रनेक प्रकार के होते हैं । यही कारण है कि इसका विषय 
ग्रसीमित है । 

जब विश्व के अनन्तानन्त द्रव्यों में से किन््हीं दो या दोसे भी 
अधिक द्रव्यों के बीच होनेवाले सम्बन्धों के बारे में विचार करते हैं, तो 
अनेक प्रश्न खड़े हो जाते हैं। जैसे कि वे द्रव्य एक ही जाति के हैं या 
भिन्न-भिन्न जाति के ? तथा जो सम्बन्ध स्थापित किया जाता है, वह 
निकटवर्ती (संश्लेषसहित) है या दूरवर्ती (संश्लेषरहित) ? ज्ञाता-्ञेय है 
या स्व-स्वामी ? आदि अनेक विकल्प खड़े हो जाते हैं । 

इन सभी बातों को ध्यान में रखकर इन उपचारों को पहले तो 
नो भागों में विभाजित किया गया है, जिनका उल्लेख पहले किया जा 
चुका है। वे नौ विभाग द्रव्य, गुण और पर्याय के आधार पर किये गये हैं। 

सजाति, विजाति और उभय के भेद से द्रव्यों का वर्गीकरण भी 
तीनप्रकार से किया जाता है। इन सजात्ि, विजाति और उभय द्रब्यों में 
विभिन्न सम्बन्धों के ग्राधार पर उक्त नौ प्रकार का उपचार करना ही 
झसदुभूतव्यवहा रनंय का विषय है। 

यद्यपि उपचार शब्द का प्रयोग सदुभूतव्यवहारनय के साथ भी 
है। जेसे - एक द्रव्य में भेदोपचार करना सदभूतव्यवहारनय का कार्य है 
झोर भिन्न-भिन्न द्रव्यों में श्रभेदोपषचार करना असदभूतव्यवहारनय का 
कायें है। इसी के भ्राधार पर सद्भूतव्यवहारनय के उपचरितसदृभूत- 
व्यवहारनय झौर अनुपचरितसद्भूतव्यवहा रतय -- ऐसे भेद भी किये जाते हैं, 
तथापि वास्तविक उपचार तो भ्रसद्भूतव्यवहारनय में ही होता है, क्योंकि 
द्रब्य में गुणभेदादि-भेद उपचरित नहीं, वास्तविक हैं । 

सद्भूतव्यवहारनय के अनुपचरित और उपचरित भेदों के स्थान 
पर जो शुद्ध और भ्रशुद्ध नाम प्राप्त होते हैं, उनसे सदभूतव्यवहारनय को 
उपचरित कहने में संभावित संकोच स्पष्ट हो जाता है। 

ग्रत: मुख्यरूप से भेदव्यवहार को सद्भूतव्यवहार झौर उपचरित- 
व्यवहार को अ्सद्भूतव्यवहार कहना ही श्रेयस्कर है। जेसा कि कहा 
भी गया है :- 



श्शे४ | [ जिनवरस्य नयचकम् 

“झसद्भृतव्यवहार: एवोपचार:, उपचारादप्युप्चारं यः करोतिस 
उपचरितासद्भतव्यवहारः ।" 

भ्रसद्भूतव्यवहार ही उपचार है, शौर उपचार का भी जो उपचार 
करता है, वह उपचरित-असद्भूतव्यवहार है ।” 

इसका वास्तविक अथ यह हुआ कि अनुपचरित-असद्भूतव्यवहार- 
नय भी वस्तुत: उपचरित ही है। उसके नाम के साथ जो श्रनुपचरित 
शब्द का प्रयोग है, वह तो उपचार में भी उपचार के निषेध के लिए है, 
उपचार के निबेध के लिए नहीं । 

इसप्रकार यह निश्चित हुआ कि जिसमें मात्र उपचार हो, बह 
अनुपचरित-प्रसद्भूतव्यवहा रनय है और जिसमें उपचार में भी उपचार 
हो, वह उपचरित-ग्रसद्भूतव्यवहा रनय है । 

“उपनयथोपज नितो व्यवहार: । प्रमाणनयनिक्षेपात्मकः भेदोपचाराष्यां 
वस्तु व्यवहरतीति व्यवहार: । 

कथसुपनयस्तस्य जनक इति चेत् । 

सदभूतो भेदोत्पादकत्वात् श्रसद्भूतस्तृपचा रोत्पादकत्वात् उपचरिता- 
सद्भूतस्तृपचारादप्युपचा रोत्पादकत्वात् ।* 

व्यवहार उपनय से उपजनित होता है। प्रमाणनयनिक्षेपात्मक 
भेद और उपचार के द्वारा जो वस्तु का प्रतिपादन करना है, वह 
व्यवहारनय है । 

प्रश्न :- व्यवहार का जनक उपनय कंसे है ? 

उत्तर :- सद्भूतव्यवहा रनय भेद का उत्पादक होने से, असद्भूत- 
व्यवहारनय उपचार का उत्पादक होने से और उपचरित-श्रसद्भूतव्यवहा र- 
नय उपचार में भी उपचार का उत्पादक होने से उपनयजनित है ।” 

तयचक्र के इस कथन से यह बात बहुत अच्छी तरह स्पष्ट हो जाती 
है कि सदभूतव्यवहारनय भेद का उत्पादक है और ग्रसदुभूतव्यवहारनय 
उपचार का उत्पादक है। 

उपचार में भी उपचार का उत्पादक होने से उपचरित-प्रसद्भूत- 
व्यवहारनय अ्रसदुभूतव्यवहा रनय का ही एक भेद है। जिस भ्रसदुभूतव्य वहार॑- 

3 झालापपद्धति, पृष्ठ २२७ 
* श्रुतभवनदीपकनयचतक्रम् पृष्ठ २६ 
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नय में मात्र उपचार ही प्रवत्तित होता है, उपचार में भी उपचार नहीं; 
उस भ्रसदुभृूतव्यवहारनय को उपचरित-असदुभूतव्यवह्ारनय से पृथक 
बताने के लिए प्रनुपचरित-असदुभूतव्यवहा रनय के नाम से भी श्रभिहित 
किया जाता है। 

(७) प्रश्न :- नयचक्र के उक्त कथन में व्यवहारतय को उपनय 
से उपजनित कहा गया है ? अ्रभी तक तो उपनय की बात आई ही नहीं । 

उत्तर :- एकप्रकार से व्यवहारनय ही उपनय है, क्योंकि उपनयों के 
जो भेद गिनाए गये हैं, वे सब एकप्र कार से व्यवहारनय के ही भेद-प्रभेद हैं। 

नयों के भेद-प्रभेदों की चर्चा करते समय नयचक्र" में पहले तो नयों 
के नय और उपनय ऐसे दो भेद किए हैं। फिर नय के नौ प्रकार एवं उपनय 
के तीन प्रकार बताये गये हैं । 

द्रव्याथिक और पर्यायाथिक - ये दो तो मूलनय एवं नेगम, संग्रह, 
व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ़ तथा एवंभूत -ये सात उत्तरनय; 
इसप्रकार कुल मिलाकर ये नौ नय बताये गये है, जिनकी चर्चा आगे 
विस्तार से की जावेगी । 

सदभूतव्यवहार, असदुभूतव्यवहार तथा उपचरित-असद्भूत- 
व्यवहार - ये तीन भेद उपनय के बताये गये हैं । 

तथा सद्भूतव्यवहारनय के शुद्ध और अशुद्ध - ऐसे दो भेद किये 
गये हैं । 

इसप्रकार हम देखते हैं कि व्यवहा रनय के जो चार भेद बताये भये 
थे, उनमें श्रौर इनमें (उपनयों द्वारा किए गये भेदों में) कोई ग्रन्तर नहीं 
रह जाता है। 

सद्भूतव्यवहा रनय के तो जिसप्रकार दो भेद वहाँ बताये गये थे, 
वेसे ही यहाँ भी बताये गये हैं। ग्रसद्भूतव्यवहारनय के वहाँ ग्रनुषपचरित- 
असद्ुभूतव्यवहारनय एवं उपचरित-असदुभूतव्यवह्ारनय - इसप्रकार दो 
भेद किये गये थे और यहाँ उन दीनों को स्वतंत्रूप से स्वीकार कर लिया 
गया है। बस, मात्र इतना ही शब्रन्तर है । 

) देवसेनात्रायकृत आभुतभवनदीपकनयचक्र एवं माइल्लघवलक्कत द्र॒व्यस्वभावप्रकाशक- 

नयचक्त - इन द्ोनों में ही उक्त कथन पाये जते हैं । 
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इसे निम्नलिखित चार्टों द्वारा अच्छी तरह समका जा सकता है :- 

खाट १ 
व्यवहारनय 

सदभूतव्यवहारनय ग्रसदभूतव्यवहा रनय 

| 
(१) शुद्धसदभूतव्यवहारनय (२) भ्रशुद्धसदभूतव्यवहा रनय 

| 
(३) प्रनुपचरित-असदभूतव्यवहारतय (४) उपचरित-पअ्रसद्भूतव्यवहा रनय 

चार्ट २ 

उपनय (व्यवहारनय ) 

सदभूतव्यवहारनय (३) प्रसदभूतव्यवहारनय (४) उपचरितासद्भूतव्यवहारनय 
| 

| | 
(१) शुद्धसदभूतव्यवहा रनय (२) प्रशुद्धसद्भूतव्यवहा रनय 

उक्त चार्टो में व्यवहारनयों के प्रभेदों में जो क्रमांक दिये गये हैं, 
वे परस्पर एक-दूसरे के स्थानापन्न हैं। श्रत: दोनों प्रकार के वर्गीकरणों 
में कोई मौलिक भेद नहीं है। दोनों प्रकार के वर्गीकिरणों को देखकर 
अमित होने की आवश्यकता भी नहीं है, किन्तु उन्हें जान लेने की झ्रावश्य- 
कता भी अ्रवश्य है। 

असद्भूतव्यवहारनय (अनुपचरित-प्रसद्भूतव्यवहा रनय) श्र 
उपचरित-प्रसद्भूतव्यवहा रनयों के स्वजातीय, विजातीय झौर मिश्र 
(स्वजातिविजातीय ) के भेद से तीन-तीन भेद किए गये हैं । 

यहाँ असद्भूतव्यवहारनय (जिसे भ्रनुपचरित-प्रसद्भूतव्यवहारनय 
भी कहा जाता है) द्रव्य में द्रव्य का उपचार आदि नौ प्रकार के उपचारों 
में प्रवृति करता है। | 

हु तथा यही असद्भूतव्यवहारनय भिन्न द्वव्यों, उनके गुणों और 
पर्यायों के बीच पाये जानेवाले श्रविनाभावसंबंध, संश्लेषसंबंध, परिणाम- 
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परिणामीसंबंध, श्रद्धा-अद्धेयसंबंध, ज्ञान-ज्ेयसंबंध, चारित्र-चर्यासंबंध 
आदि को अपना विषय बनाता है |" 

श्रसद्भूतव्यवहा रनय के भेद-प्रभेदों का कथन नयचक्र में इसप्रकार 
दिया गया है :- 

“अपण्शेति प्रण्णगुरया मरा प्रसब्भूय सिविह भेदोवि । 
सज्जाइ इयर भिस्सो शायव्बों तिविहभेदद्भुरों ।२२२॥। 
दव्बगुरापज्जयाणं॑ उययारं॑ ताश होइ तत्वेव । 
दब्बे गुशपज्जाया गुरादवियं पज्जया णेया ॥२२३॥। 
पस्जाए दव्बगुरता उवयरियं वा हु बंधसंजुत्ता। 
संबंध... संसिलेसे खारीणं जेयमादोहि ॥२२४॥* 

जो भ्रन्य के गुणों को अन्य का कहता है, वह श्रसद्भूतव्यवहारनय 
है। उसके तीन भेद हैं - सजाति, विजाति झौर मिश्र । तथा उनमें 'भो प्रत्येक 
के तीन-तीन भेद हैं । 

द्रव्य में द्रव्य का, गुणा में गुर का, पर्याय में पर्याय का, द्रब्य में 
गुणा और पर्याय का, गुरा में द्रव्य और पर्याय का और पर्याय में द्रव्य शौर 
गुण का उपचार करना चाहिए। यह उपचार बंध से संयुक्त अवस्था में 
तथा ज्ञानी के ज्ञेय आदि के साथ संश्लेष संबंध होने पर किया जाता है ।! 

उक्त नौ प्रकारों को नयचकऋ्र)! में ही सोदाहरशणा स्पष्ट किया गया 
है। उन्हीं में सजाति-विजाति श्रादि विशेषणों को भी यथासंभव स्पष्ट 
कर दिया गया है। 

उक्त स्पष्टीकरण मूलतः: पठनीय है, जो इसप्रकार है :- 

“एयंदियाइवेहा रिव्वत्ता जे वि पोग्गले काए। दियाहदेहा रिव्वत्ता जे थि पोगर्गले काए। 
_ते जो मराई जीवा वबहारों सो विजाईग्ो॥॥२२५।॥। 

पौद्गलिक काय में जो एकेन्द्रिय भ्रादि के शरीर बनते हैं, उन्हें जो 
जीव कहता है; वह विजातीय द्रव्य में विजातीय द्रव्य का आरोपरण करने 
वाला असदभूतव्यवहा रनय है । 

3 “स्ोषपि संबंधाविनाभाव:, संश्लेष: संबंध:, परिणाम-परिणामिसंबंध:, 

श्रद्धा-अरद्ध यसंबंध:, ज्ञान-शेयसंबंध:, चारित्र-चर्यासंबंधश्चेत्यादि: । 

- प्रालापपद्धति, पृष्ठ २२७ 
३ द्ब्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र, गाथा २२२-२२४ 

3 बह़ी, गाथा २२५-२३३ 
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मुत्त हह मइणारं मुत्तिमदव्वेश जण्शिहो जहा । 
जइ राहु मुत्त राणं तो कि खलिशो हु सुत्तेर ॥२२६।॥। - 

मतिज्ञान मूर्तिक है, क्योंकि वह मूर्तिकद्रव्य से पंदा होता है। यदि 
वह मूत्तं न होता तो मूत्त के द्वारा स्खलित क्यों होता ? - यह विजातीय 
गुण में विजातीय गुर का आरोप करनेवाला भ्रसद्भूतव्यवहारनय है। 

्ध 

दठठशं पर्डिबयं लबदि हु तं चेव एस पज्ञाओं 
सज्जाइ श्रसब्भूग्रो उवयरिश्नो रियज्जाइपज्जाशों ॥॥२२७।। 

प्रतिबिब को देखकर “वह यही पर्याय है'- ऐसा कहा जाता है । - 
यह स्वजाति पर्थाय में स्वजाति पर्याय का उपचार करनेवाला' असद्भूत- 
व्यवहारनय है । 

णेयं जीवमजीव त॑ पिय रारएं खु तस्स विसयादों। 
जो भराह एरिसत्थं ववहारो सो प्रसब्भूदो ॥२२८॥ 

ज्ञेय जीव भी है और भ्रजीव भी है। ज्ञान के विषय होने से उन्हें जो 
ज्ञान (जीव का ज्ञान, अजीव का ज्ञान -इसरूप सें) कहता है, वह 
स्वजाति-विजाति द्रव्य में स्वजाति-विजाति गुर का उपचार करनेवाला 
ग्रसदरभूतव्यवहारनय है । 

परसाणु एयदेशी बहुयपदैसी पयंपए जो हु। 
सो ववहारो णंशझ्नो दव्बे पज्जायउबयारों ।॥२२६।। 

जो एकप्रदेशीपरमाणु को बहुप्रदेशी कहता है, उसे स्वजाति द्रव्य में 
स्वजाति विभाव पर्याय का उपचार करनेवाला अ्रसद्भूतव्यवहारनय 
कहते हैं। 

रूव पि भराइ दव्यं॑ बवहारो भ्रण्णअत्थसंभूदों । 
सेश्रो जह पासाश्रों गुरंसु दब्बाण उबयारो ॥॥२३०।। 
अन्य अर्थ में होनेवाला व्यवहार, रूप को द्रव्य कहता है, जैसे सफेद 

पत्थर | यह स्वजाति गुण में स्वजाति द्रव्य का उपचार करनेवाला 
असद्भूतव्यवहारनय है । 

खारं पि हु पज्जायं परिशभमारों बु गिलए जह्मा । 
वबहारो खलु जंपद गुणेसु उबयरियपज्जापो ।।२३१॥॥ 

हे परिणमनशील ज्ञान को पर्यायरूप से कहा जाता है। यह स्वजाति 
गुर में स्वजाति पर्याय का आरोप करनेवाला असदुभूतव्यवहारनय है। 
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वठ्ठरा चूललंध पुम्गलदब्बेसि अंपए लोए । 
उदयारो पत्जाए पुर्गलवब्यस्स भराई बबहारों ॥२३२॥। 
स्थूलस्कंध को देखकर लोक में उसे 'यह पुद्गलद्रव्य है! - ऐसा कहते 

हैं । यह स्वजाति विभाव पर्याय में स्वजाति द्रव्य का उपचार करनेवाला 
झसद्भूतव्यवहारनय है! 

दठठूश वेहुठाणं वष्णशंतो होइ उत्तम रूव । 
शुरू उबयारों भखिझो पज्जञाए रात्थि संदेहो।।२३३।। 
शरीर के भ्राकार को देखकर उसका वर्णन करते हुए कहना कि 

कंसा उत्तमरूप है। यह स्वजाति पर्याय में स्वजाति गुश का आरोप 
करनेवाला असद्भूतव्यवहारनय है। 

उक्त सम्पूर्ण उदाहरण अनुपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहारनय के हैं; 
क्योंकि इनमें मात्र उपचार किया गया है, उपचार में उपचार नहीं । जहाँ 
उपचार में उपचार किया जाता है, वहाँ उपचारित-श्रसद्भूतव्यवहारनय 
होता है । 

उपचारित-असद्भूतव्यवहा रनतय के स्वरूप श्रौर भेद-प्रभेदों का 
स्पष्टीकररा द्रव्यस्वभावप्रकाशक नयचक्र में इसप्रकार किया गया है :- 

“उबयारा उवयारं सच्चासण्चेसु उहयप्त्येसु । 
सज्जाइद्यरमिस्सो उवयरिश्रो कुराइ बयहारो ।॥॥२४२॥। 
सत्य, श्रसत्य और सत्यासत्य पदार्थों में तथा स्वजातीय, विजातीय 

झर स्वजाति-विजातीय पदार्थों में जो एक उपचार के द्वारा दूसरे उपचार 
का विधान किया जाता है, उसे उपचरितासद्भूतव्यवहारनय कहते हैं । 

देसवई देसत्यो श्रत्थवरिगज्जो तहेव जपंतो। 
से देस में दब्यं सच्चासच्यंपि उहयरथ ॥॥२४३॥। 
'देश का स्वामी कहता है कि यह देश मेरा है' - यह सत्य-उपचरित- 

ग्रसद्भूतव्यवहारनय है; देश में स्थित व्यक्ति कहता है कि देश मेरा है' - 
यह असत्य-उपचरित-श्रसद्भूतव्यवहारनय है और बव्यापारी अर्थ का 
व्यापार करते हुए कहता है कि धन मेरा है' - यह सत्यासत्य-उपचरित- 
असद्भूतव्यवहा रनय है। 

पुसाहइ बंधुवर्ग  भ्रहू थु॒ सम संपयाह जप्पंतो। 
उबयारासब्यमुभो सजाइवब्बेसू_ रपायब्चबो ॥॥२४४॥ 
धुत्रादि बन्धुवर्गरूप मैं हें या यह मेरी संपदा है! - इसप्रकार का 

कथन करना स्वजाति-उपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय है । 
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ग्राहरणहेमसरयरां वच्छादीया समेदि जप्यंतो। 
उवयरियश्रसब्सूभो. विजाइदस्वेसु_ श्वाथव्यों ॥।२४५॥। 
आभरणा, सोना, रत्न और वस्त्रादि मेरे हैं - यह कथन विजाति- 

उपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहा रनय है । 

देसंव रज्जदुरगं मिस्स भ्रण्णं च भएाइ सस दव्यं । 
जहयत्ये उवयरिश्रो होह ग्रसब्भूदवबहारो ॥।२४६॥। 
देश के समान राज्य व दुर्ग आदि मिश्र भ्रन्यद्रव्यों को श्रपना कहता 

है, वह उभय भ्रर्थात स्वजाति-विजाति-उपच रित-श्रसद्भूतव्यवहारनय है ।” 

उक्त सम्पूर्ण कथन का गहराई से मंथन करने पर यह बात एकदम 
स्पष्ट हो जाती है कि जिन भिन्नपदार्थों में निकट का श्रर्थात् सीधा-संबंध 
होता है, वे तो अनुपचरित-असदभूतव्यवहारनय के शअन्तगंत आते हैं 
तथा जिनका सबंध दूर का होता है श्रर्थात् जो संबंधी के भी संबंधी होने 
से परस्पर संबंधित होते हैं; उनको उपचरित-असद्भूतव्यवहारनय भ्रपना 
विषय बनाता है। 

जंसे -शरोर तो आत्मा से सीधा संबंधित है, पर माता-पिता, 
सत्रो-पुत्रादि, मकान आदि शरीर के माध्यम से संबंधित हैं । भ्रतः आत्मा 
और शरीर का संबंध अनुपचरित-प्रसद्भूतव्यवहा रनय का विषय बनता है, 
तथा आत्मा और स्त्री-पुत्रादि व मकानादि का संबंध उपचरित-अ्रसद्भूत- 
व्यवहारनय का विषय बनता है। 

इसी प्रकार स्वजातीय और विजातीय संबंधों को भी सम# लेना 
चाहिए। जब आत्मा और शरीर का संबंध बताया जाता है, तब आत्मा 
चेतनजाति का और शरीर अचेतनजाति का होने से दोनों का संबंध 
विजातीय कहा जाता है। जब पिता-पुत्र का सम्बन्ध बताया जाता है, तब 
पिता व पुत्र दोनों के चेतन होने से वह संबंध सजातीय कहा जाता है । 

इसीप्रकार सववंत्र घटित कर लेना चाहिए । 
(८) प्रश्न :- ज्ञाता-ज्ञेय संबंध को संश्लेषसंबंध भ्र्थात् निकट 

का संबंध मानकर भ्नुपचरित-असद्भूतव्य वहा रनय में रखा गया है; जबकि 
उनमें अत्यधिक दूरी पाई जा सकती है, क्योंकि सर्वज्ञ भगवान का ज्ञेय तो 
अ्लोकाकाश भी होता है। तथा मकान व पुत्रादि को दूर का संबंधी मानकर 
उपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय में डाला गया है, जबकि वे निकट के 
संबंधी प्रतीत होते हैं। लोक में भी जैसा एकत्व या ममत्व पुत्रादि व 
मकानादि में देखा जाता है, वसा ज्ञेयों में नहीं ।' 



व्यवहारनय : कुछ प्रश्नोत्तर ] [ १४१ 

इस कथन में क्या विशेषहेतु है ? कृपया स्पष्ट करें । 

उचतर :- संबंधों की निकटता न तो क्षेत्र के आधार पर निश्चित 
होती है श्लौर न एकत्व या ममत्वधुद्धि के श्राधार पर । 

जिन दो पदार्थों में सीधा (डायरेक्ट) संबंध पाया जाता है, उन्हें 
निकटवर्ती या संश्लिष्ट कहते हैं; तथा जिनमें वे दोनों पदार्थ किसी तीसरे 
माध्यम से (इन-डायरेक्ट ) संबंधित होते हैं, उन्हें दूरवरत्ती या असंश्लिष्ट 
कहा जाता है । संश्लिष्ट पदार्थों में मात्र उपचार करने से काम चल जाता 
है, पर असंश्लिष्ट पदार्थों में उपचार में भी उपचार करना होता है । 

जिसप्रकार साले और बहनोई परस्पर संबंधी हैं और साले का 
साला श्रौर बहनोई का बहनोई परस्पर संबंधी नहीं, संबंधी के भी संबंधी 
हैं। लोक में भी जो व्यवहार संबंधियों के बीच पाया जाता है, वह व्यवहार 
सम्बन्धियों के संबंधियों में परस्पर नहीं पाया जाता । 

संबंधियों के बीच अनुपचरित-उपचार होता है और संबंधियों के 
भी संबंधियों के साथ उपचार भी उपचरित ही होता है । 

ज्ञान और ज्ञेय के बीच सीधा संबंध है, अतः उनमें अनुपचरित- 
उपचार का भश्रर्थात् अनुपचरित-भ्रसद्भूतव्यवहारनय का प्रयोग होता है 
और स्त्री-पुत्रादि व मकानादि के साथ जो आत्मा का संबंध है, वह देह के 
माध्यम से होता है, अत: वह उपचरित-उपचार अर्थात् उपचरित- 
असद्भूतव्यवहारनय का विषय बनता है । 

(&£) प्रश्त:- इन सबके जानने से लाभ क्या है ? 
उत्तर :- जिनवाणी में विविधप्रकार से आत्मा का स्वरूप समभाते 

हुए सभीप्रकार के कथन उपलब्ध होते हैं। व्यव॒हारनय के उक्तप्रकारों 
के कथन भी जिनागम में पद-पद पर प्राप्त होते हैं। व्यवहारनयों के 
सम्यग्शान बिना उक्त कथनों का मर्म समझ पाना सभव नहीं है, अपितु 
अमित हो जाना संभव है। झ्रतः इनका जानना भी ब्रावश्यक है। तथा 
इन नयों के जानने का सम्यकफल इन सब संबंधों और उपचारों को 
जानकर, इनकी निस्सारता जानकर एवं इन नयकथनों को वास्तविक 
न जान, मात्र उपचरितकथन मानकर पर से विभक्त और निज में एकत्व 
को प्राप्त निजपरमात्मतत्त्व में ही श्रहं स्थापित करना है । 

समयसारादि ग्रंथराजों में भी सवंत्र इन नयकथनों की वास्तविक 
स्थिति का ज्ञान कराकर एकत्व-विभक्त आरात्मा में जमने-रमने की प्रेरणा 
दी गई है। 



१४२ ] [ जिनवरस्थ नयचक्रस् 

समयसार की आझात्मख्याति टीका के कलश २४२ भें तो यहाँ तक 
कहा गया है कि :- 

“व्यवहार विमृढवृष्टयः परमार्थ कयंलति नो जनाः । 
तुषबोधविसुग्धबुद्धघः कलयंतीह तु्ष न तंडुलस् ॥॥२४२॥ 

जिसप्रकार जगत में जिनकी बुद्धि तुषज्ञान में ही मोहित है; वे 
तुष को ही जानते हैं, तन्दुल को नहीं । उसीप्रकार जिनकी दृष्टि व्यवहार 
में ही मोहित है; वे जीव परमार्थे को नहीं जानते हैं ।” 

उक्त कथन में व्यवहार में मोहित होने का निषेध किया गया है, 
जानने का नहीं। व्यवहार को जानना तो है, पर उसमें मोहित नहीं 
होना है। मोहित होने लायक, अहं स्थापित करने लायक तो एक 
परमशुद्धनिश्चयनय का विषयभूत निजशुद्धात्मद्रव्य ही है। 

2७२७३ ७+०ॉ०* जी जत सी सीजीज 

हन्त हस्तावलंबः 
उ्यवहरणनय: स्याहाद्यपि प्राषपदव्या- 

मिह निहितपदानां हन्त हस्तावलंब: ॥ 

तदपि परमभसर्थ चिच्चमह्कारमाज्र 

परविरह्तमंत: पश्यतां नेष किडिचत् ।५॥। 

यद्यपि प्रथम पदवी में पर रखनेवाले पुरुषों के लिए अर्थात् जबतक 

शुद्धस्वरूप की प्राप्ति नही हो जाती तब तक, श्ररे रे ! (खेदपुवंक) 

व्यवहारनतय को हस्तावलम्बन तुल्य कहा है; तथापि जो पुरुष चैतन्य 

चमत्कारमात्र, परद्रव्य के भावों से रहित, परम-अ्रथेस्वरूप भगवान 

आ्रात्मा को अन्तरज्भ में श्रवलोकन करते हैं, उसकी श्रद्धा करते हैं 

उसरूप लीन होकर चारित्रभाव को प्राप्त होते हैं; उन्हें यह ब्यवहार- 
नय किड्न्चित् भी प्रयोजनवान नहीं है । 

- झआात्मख्याति (समयसार टोका), कलश 

८२४४७ >+ ९२२ सी+ #+ सी 3७+ी सी ७ + जज #+ सजी ५00 कक 



पंचाध्यायी के अनुसार व्यवहारनय के 
भेद-प्रभेद 

झ्रब समय आ गया है कि हम पंचाध्यायी में समागत व्यवहारनय 
के भेद-प्रभेदों के स्वरूप पर विस्तार से चर्चा करें। 

पंचाध्यायी में सदभूत ग्रोर प्रसद्भूतव्यवहा रनयों की जो चर्चा प्राप्त 
होती है, उसमें सदृभूतव्यवहारनय का स्वरूप इसप्रकार दिया गया है :- 

“व्यवहारनयों हेंधा सदसृतस्तथथ भवेदसवृभतः । 
सदमृतस्तदूगूणा. इति व्यवहारस्तत्प्रब॒त्तिमाश्रत्वात् ॥५२५॥ 
श्रश्न निदान च यथा सदसाधारणगुणो विवक्ष्य: स्थातु। 
ग्रविवक्षितो5यवापि व सत्साधारणगुणो न चान्यतरात् ॥५२६॥। 
प्रस्यावगसे फत्रसिति तदितरबस्तुनि निषधबुद्धिः स्थात् । 
इतरविभिन्नो नय इति भेदाभिव्यअझ्जको न नयः ॥५२७॥०" 

व्यवहारनय के दो भेद हैं-सद्भूतव्यवहारनय और असद्भूत- 
व्यवहारनय । जिस वस्तु का जो गण है, उसकी सद्भूत संज्ञा है, और 
उन गुणों की प्रवृत्तिमात्र का नाम व्यवहार है । 

इसका खुलासा इसप्रकार है कि इस नय में वस्तु का असाधारण- 
गुण ही विवक्षित होता है श्रथता साधारणगुरा ग्रविवक्षित रहता है। इस 
नय की प्रवृत्ति इसीप्रकार होती है, ग्रन्य प्रकार से नहीं । 

इस नय का फल यह है कि इससे विवक्षित वस्तु के सिवा अन्य वस्तु 
में 'पह वह नहीं है” इसप्रकार निषेधबुद्धि हो जाती है; क्योंकि परवस्तु से 
भेदबुद्धि का होना ही नय है, नय कुछ भेद का भ्रभिव्यंजक नहीं है ।” 

पंचाध्यायी के अनुसार असद्भूतव्यवहारनय का स्वरूप इस- 
प्रकार है :- 

“ग्रषि चासद्भूतादिव्यवहारान्तो नयश्व भवति यथा। 
प्रन्यव्वव्यय्य गुणा: संयोज्यन्ते बलादन््यत्र ।५२६॥ 
स यथा वर्ादिमतो पूत्तंद्रव्यस्थ कर्म किल सूसंम्। 
तत्संयोगस्वाविह मरर्साः क्रोधादयोईपि जीवसवाः ॥॥५३०॥॥ 

$ पंचाध्यायी, भ्र० १, शलोक ५२५-५२७ 
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कारणमन्तलोना द्रब्यस्थ विभावभावशक्ति: स्थात्। 
सा भवति सहजसिद्धा केबलभिह जीवपुद्गलयो: धश५३१॥ 

फलमागन्तुकभावादुपाधिसात्र_ विहाय याजविह। 
शेषस्तच्छुद्धगुराः स्पादिति सत्वा सुदृष्टिरिह कश्चित् ॥॥५३२॥ 

झत्रापि थ॒ संदृष्िटः परगुणयोगाच्च पाण्डर: कनक:। 

हित्वा परगशयोगं स एक शुद्धोब्नुभूयते कंश्चित् ॥५३३।॥।* 
अन्यद्रव्य के गुणों की बलपूर्वक अन्य द्रव्य में संयोजना करना 

असदभूतव्यवहारनय है । 
उदाहरणार्थ वर्णादिवाले मूत्तंद्रव्य का कम एक भेद है, श्रतः वह 

भी मृत्त है। उसके संयोग से क्रोधादि यद्यपि मूत्त हैं, तो भी उन्हें जीव 
में हुए कहना झ्ससद्भूतव्यवहारनय का उदाहररा है । 

इस नय की प्रतीति का फल यह है कि जितने भी आगन्तुक भाव 
हैं, उनमें से उपाधि का त्याग कर देने पर जो शेष बचता है, वही उस वस्तु 
का शुद्धगुण है । ऐसा माननेवाला पुरुष ही सम्यग्दृष्टि है। 

उदाहरणार्थ सोना दूसरे पदार्थ के गुण के संबंध से कुछ सफेद-सा 
प्रतीत होता है, परन्तु जब उसमें से परवस्तु के गुणों का संबंध छूट जाता 
है, तब वही सोना शुद्धरूप से अनुभव में आने लगता है। 

उक्त कथन में पंचाध्यायीकार ने सदभूत और असद्भूतव्यवहा रनयों 
के स्वरूप एवं विषयवस्तु का जिसप्रकार स्पष्टीकरण किया है, उससे यह 
बात स्पष्ट होती है कि उनके मतानुसार सद्भूतव्यवहारनय वस्तु के 
असाधारणगुण के आधार पर वस्तु को परवस्तु से भिन्न स्थापित करता 
है । उनके अनुसार इस नय का प्रयोजन भी परवस्तु से भिन्नता की प्रतीति- 
मात्र है। उनका स्पष्ट कहना है कि यह नय अ्रखण्डवस्तु में भेद करके 
वस्तुस्वरूप को स्पष्ट करनेवाले भेद का श्रभिव्यंजक नहीं है, अपितु परसे 
भिन्नता बतानेवाला ही है। 

यद्यपि भ्रसद्भूतव्यवहा रनय की परिभाषा तो यहाँ भी बहुत-कुछ 
अन्य ग्रंथों के अनुसार ही दी गई है, तथापि यहाँ क्रोधादि को जीवका 
कहना - यह असद्भूतव्यवहारनय का विषय बताया गया है, जबकि 
अन्यत्र क्रोधादि को जीव का बताना, सदभूतव्यवहारनय के भेदों में 
लिया जाता है । 

) पंचाध्यायी, ग्र० १, श्लोक ५२६-४३३ 
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पंचाध्यायीकार को श्रपने भ्रभीष्ट की सिद्धि के लिए इसमें कुछ 
खींच-तान भी करनी पड़ी है। क्रोधादिभाव, जो कि जीब के ही विकारी 
भाव हैं, उन्हें पहले तो पुद्गलकर्मों के संयोग से उत्पन्न होने के कारण 
मूत्ते कंहा गया और फिर उन्हें अमृत्तेजीव का कहकर अ्रसद्भूतव्यवहार- 
नय का विषय बताया गया। उन्हें यहाँ “भ्रन्यद्रव्यस्थ गुणाः संयोज्यन्ते 
बलादन्यत्र' की संपूरत्ति इसप्रकार करनी पड़ी । 

इस संबंध में विशेष चर्चा व्यवहारनय के उपचरित-शअ्रनुपचरित, 
सद्भूत-प्रसदभूत आदि सभी भेद-प्रभेदों के स्पष्टीकरण के उपरान्त 
करना ही समुचित होगा । 

झनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय का स्वरूप और विषयवस्तु 
पंचाध्यायी में इसप्रकार दी गई है :- 

“स्थादादिमों यथान्तर्लोना या शक्तिरस्ति यस्य सतः । 
तत्तत्सामान्यतया निरूप्यते चेहिविशेषनिरपेक्षम ॥५र५१) 
इदसबन्नोदाहरणं ज्ञानं जीवोपजीदि जोवग्रणः । 
शेयालस्बनकाले न तथा शेयोपजीवि स्यात् ।।५३६।। 
घट सद्भावे हि यथा घटनिरपेक्ष चिदेव जीवगण:। 
अस्ति घटामाबेईपि त् घटनिरपेक्ष चिदेव जोवगुराः ॥॥५३७॥।* 
जिस पदार्थ की जो ग्रात्मभूत शक्ति है, उसको जो नय अ्रवान्तर 

भेद किए बिना सामान्यरूप से उसी पदार्थ की बताता है, वह भ्रनुपचरित- 
सद्भूतव्यवहारनय है । 

इस विषय में यह उदाहरण है कि जिसप्रकार जीव का ज्ञानगुण सदा 
जीवोपजीवी रहता है, उसप्रकार वह ज्ञेय को जानते समय भी ज्ञेयोपजीबो 
नहीं होता । 

जेसे घट के सद्भाव में जीव का ज्ञानगुण घट की शभ्रपेक्षा किये 
बिना चेतन्यरूप ही है, वेसे घट के अभाव में भी जीव का ज्ञानगुण घट की 
अपेक्षा किए बिना चेतन्यरूप ही है ।' 

उपचरितसद्भूतव्य वहारनय का स्वरूप श्नौर विषय-वस्तु पंचाध्यायी 
में इसप्रकार दी गई है :- 

“उपचरितः सद्भतो व्यवहार: स्थानक्षयो यथा नास। 
झविरद्धः हेतुबशात्परतोः्प्युपचयंले यतः स्वगुरणः ।६४४०॥ 

3 यंचाध्यायी, श्र० १, श्लोक ५३५-५३७ 
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झथंविकल्पो ज्ञान प्रसाशमिति लक्ष्यतेडघुनापि यथा । 
झर्थः स्वपरनिकायों भवति विकल्पस्तु चित्तदाकारम् ।५४१॥ “ 
झसदपषि लक्षरामेतत्सन्मात्रत्वे सुनिविकल्पत्वात् । 
तदषि ने विनावलम्बान्निविययं शक्यते वकक्तुम ।१५४२॥ 
तस्मादनस्यशरणं सदपषि ज्ञान स्वरूपसिद्धत्थात् । 
उपचरितं हेतुवबशात् तदिह ज्ञानं तवन्यशरणमिव ।।५४३॥" 

हेतुवश स्वगुण का पररूप से अ्रविरोधपूवंक उपचार करना 
उपचरितसद्भूतव्यवहा रनय है । 

जैसे प्रर्थंविकल्पात्मकज्ञान प्रमाण है, यह प्रमाण का लक्षण है । यह 
उपचरितसद्भूतव्यवहारनय का उदाहरण है। स्व-परसमुदाय का नाम 
भ्रथ है श्नौर ज्ञान का उसरूप होना ही विकल्प है । 

सत्सामान्य निविकल्पक होने के कारण, उसकी अपेक्षा यद्यपि यह 
लक्षण असत् है, तथापि आलम्बन के बिना विययरहित ज्ञान का कथन 
करना शक्य नहीं है । 

इसलिए यद्यपि ज्ञान दूसरों की अपेक्षा किए बिना ही स्वरूपसिद्ध 
होने से सदरूप है, तथापि हेतु के बश से यहाँ उसका दूसरे की श्रपेक्षा से 
उपचार किया जाता है। 

पंचाध्यायीकार के उक्त कथन की झ्ागम के अन्य कथनों से तुलना 
करते हुए पंडित देवकीनन्दनजी सिद्धान्तशास्त्री दोनों कथनों के श्रन्तर 
को इसप्रकार स्पष्ट करते हैं :- 

“गनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय के विषय में तीनों ग्रन्थों के 
दृष्टिकोण में प्राय: अन्तर है। अ्नगारधर्मामृत और आलापपद्धति में यह 
बतलाया है कि जिस वस्तु का जो शुद्धगुणा है, उसको उसीका बतलाना 
शुद्धसद्भूतव्यवहा रनय है। अ्रनगारधर्मामृत में इस नय का उदाहरण 
देते हुए लिखा है कि केवलज्ञान आदि को जीव का कहना शुद्धसद्भूत- 
व्यवहारनय है। 

तथा पंचाध्यायी में यह दृष्टिकोण लिया गया है कि जिसद्रव्य की 
जो शक्ति है, विशेष की अपेक्षा किए बिना सामानन््यरूप से उसे उसी द्रव्य 
की बताना अ्नुपचरितसद्भूतव्यवहा रनय है। पंचाध्यायी के इस लक्षण 
के अनुसार 'शान जीव का है'-यह अ्रनपचरितसद्भूतव्यवहारनय का 
उदाहरण ठहरता है । 

१ पंचाध्यायी, श्र० १, श्लोक ५४०-५४३ 
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बात यह है कि भ्रनमारधर्मामृत और भालापपद्धति में शुद्धता भौर 
झशुद्धता का विभाग करके इस तय का कथत किया गया है। किन्तु 
पंचाध्यायी में ऐसा विभाग करना इष्ट नहीं है। वहाँ यद्यपि उपाधि का 
त्याग इृष्ट है, परन्तु यह कथन सब प्रकार से निरुपाधि होना चाहिए। 
ज्ञान के साथ 'केवल' पद लगाना यह भी एक उपाधि है। श्रतः केवलज्ञान 
जीव का है', ऐसा त कहकर 'ज्ञान जीव का है' ऐसा कथन करना ही अनुप- 
चरितसद्भूतव्यवहा रनय है - यह पंचाध्यायीकार का अभिप्राय है।* 

यहाँ अर्थ विकल्पात्मक ज्ञान प्रमाण है! - ऐसा कहना उपचरित- 
सद्भूतव्यवहारनथ का उदाहरण बतलाया है। इस उदाहरण के अनुसार 
ज्ञान प्रमाण है' इतना तो सदभूतव्यवहारनय का उदाहरण ठहरता है 
और उसे भ्रथंविकल्पात्मक कहना यह उपचार ठहरता है। 

यद्यपि ज्ञान स्वरूपसिद्ध है, तथापि उसे श्रर्थविकल्पात्मक बतलाया 
जाता है। इसलिए यह उपचरितसद्भूतव्यव॒हारनय का उदाहरण हुश्ना । 
अनगारधर्मामृत में 'मतिज्ञान ब्रादि जीव के हैं -' यह उपचरितसद्भूत- 
व्यवहारनय का उदाहरण दिया है। वहाँ उपचार का कारश अशुद्धता 
ली गई है, जबकि पंचाध्यायी में इसका कारण निजगुण का पररूप से 
कथन करना लिया गया है । 

इसप्रकार इन दोनों विवेचनों में क्या श्रन्तर है- यह स्पष्ट हो 
जाता है ।*/ 

अनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय का स्वरूप और विषयबवस्तु 
पंचाध्यायी में इसप्रकार दी गई है :- 

“झपि बाधइ्सदसूतो योअलुपचरितारयों नयःस भयति यथा । 
क्रोधाद्या जोवस्प हि. जिवक्षिताश्लेदबुद्धि मवाः (५४६१ 
काररणामिह यस््य सतो या शक्ति: स्थाद् विसावभावमयी । 
उपयोगदशाविष्टा सा शक्ति: स्यात्तदाप्यनन्यमयों ॥॥५४७॥। 
फलमा गन्लुकभावाः स्वपरनिभित्ता भवन्ति यावन्तः। 
क्षएिकरवान्तादेया इति बुद्धि: स्थादनात्मधमंत्वात् ॥॥५४८॥ 

जब श्रबुद्धिपूव॑क होनेवाले भ्र्थात् बुद्धि में न श्रानेवाले क्रोधादिक 
भाव जीव के विवक्षित होते हैं, तब अनुपचरित-प्रसद्भूतव्यवहारनय 
प्रवत्त होता है । 

3 पंचाध्यायी, पृष्ठ १०६ 
रे बड़ी, पुष्ठ १०७ 

3 बही श्र० १, श्लोक ५४६- ५४८ 
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इस नय की प्रवृत्ति में कारण यह है कि जिस पदार्थ की जो विभाव- 
भावरूप शक्ति है; वह जब उपयोगदशा से युक्त होती है, तब भी वह उससे 
भ्रभिन्न होती है । 

जितने भी स्व श्र पर के निमित्त से होनेवाले श्रागन्तुक भाव हैं, 
वे क्षणिक होने से और आत्मा के धर्म नहीं होने से आादेय नहीं हैं- ऐसी 
बुद्धि होना ही इस नय का फल है | 

उपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहा रगय का स्वरूप और विषयवस्तु 
पंचाध्यायी में इसप्रकार दी गई है :- 

“उपचरितोइसदूभूतो व्यवहाराख्यो लय: स भवति यथा। 
क्रोधाशा: प्रौदयिकाश्चितश्चेद्बुद्धिजा विवक्ष्या: स्थुः ॥॥५४६॥ 
बोजं॑ विभावमावाः स्वपरोमयहेतवस्तथा नियमात्। 
सत्यपि शक्तिविशेषे न परनिमित्ताद बिना भवन्ति यतः ॥५५०।॥। 
तत्फलमविनाभावात्साध्यं तदबुद्धिपृवका भावाः । 
तत्सत्तामात्रं प्रति साधनमिह बुद्धिपुबका मावा: ॥॥५५१॥* 

जब जीव के क्रोधादिक ओऔदयिक भाव बुद्धिपूवंक विवक्षित होते 
हैं, तव वह उपचरित-असद्भतव्यवहारनय कहलाता है । 

इस नय की प्रवत्ति में कारणा यह है कि जितने भी विभावभाव 
होते हैं, वे नियम से स्व और पर दोनों के निमित्त से होते हैं; क्योंकि द्रव्य 
में विभावरूप से परिणमन करने की शक्तिविशेष के रहते हुए भी वे 
परनिमित्त के बिना नहीं होते । 

झ्रविनाभाव संबंध होने से अबुद्धिपूवंक होनेवाले भाव साध्य हैं श्रौर 
उनका अस्तित्व सिद्ध करने के लिए बुद्धिपूवंक होनेवाले भाव साधन है। 
इसप्रकार इस बात का बतलाना ही इस नय का फल है। 

पंडित देवकीनन्दनजी सिद्धान्तशास्त्री के विचार उक्त सन्दर्भ में 
भी दृष्टव्य है, जो कि इसप्रकार है :- 

“यहाँ अबुद्धियूवंक होनेवाले क्रोधादिभावों को जीव का कहना 
ग्रनुपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय माना गया है; जबकि श्रनगारधर्मामत 
में अनुपचरित-भ्रसदभूतव्यवहारनय का 'शरीर मेरा है'-यह उदाहरण 
लिया है। 

इन दोनों विवेचनों में मौलिक भ्रन्तर है। 

) पंचाध्यायी, अ० १, श्लोक ५४६-५५१ 
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यहाँ निजगुण-गुरणणी भेद को व्यवहार का,प्रयोजक माना है । ओर 
क्रोधाधिक वेभाविकशक्ति की विभावरूप उपयोगदशा का परिणाम है, 
जो विभावरूप उपयोगदशा निर्मित्ताधीन मानी गई है। इसी से इस 
व्यवहार को भ्रसद्भूत कहा है । यह व्यवहार झनुपचरित इसलिए कहलाया, 
क्योंकि क्रोध चारित्र नामक निजगुण की ही विभावदशा है। 

किन्तु यह दृष्टि अनगारधर्मामृत के उदाहरण में दिखाई नहीं 
देती । वहाँ परवस्तु में निजत्वकल्पना को असद्धूतव्यवहार का प्रयोजक 
माना गया है। परन्तु पंचाध्यायीकरार ऐसी कल्पना को समीक्षीन नहीं 
मानते हैं। उनका कहना है कि दो पदार्थों में स्पष्टतः भेद है। उनमें से 
किसी एक को संबंध विशेष के कारण किसी एक का कहना, यह समीचीन 
नय नहीं है ।" 

क्रोधादिक जीव के हैं, यह अ्रसद्भूतव्यवहा रनय का उदाहरण है - 
यह पहिले ही सिद्ध कर आये हैं । किन्तु भूकुटी का चढ़ना, मुख का विवरण 
हो जाना, शरीर में कम्प होना इत्यादि क्रियाश्रों को देखकर क्रोधादिक 
को बुद्धिगोचर मानना, उपचरित होने से प्रकृत में क्रोधादिक बुद्धिजन्य 
हैं. - इस मान्यता को उपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय बतलाया है। 

किन्तु अनगारधर्मामृत में उपचरित-असद्भूतव्यवहारनय का 
उदाहरण 'देश मेरा है यह दिया है। 

इन दोनों में मौलिक अन्तर है । यह तो स्पष्ट ही है। विशेष खुलासा 
अनुपचरित-असद्भूतव्यवहारनय के विवेचन में कर ही भ्राये हैं, उसीप्रकार 
यहाँ भी कर लेना चाहिए । १ 

उक्त सन्दर्भ में आध्यात्मिक सत्पुरुष श्री कानजी स्वामी का 
विश्लेषण भी दृष्टव्य है। समयसार गाथा ११ की आत्मख्याति टीका पर 
प्रवचन करते हुए उन्होंने इस विषय को इसप्रकार स्पष्ट किया है :- 

“ज्ञान में ज्ञात हो - ऐसा बुद्धिपूवंक राग तथा ज्ञान में ज्ञात न हो' 
ऐसा श्रबुद्धिपूवंक राग - ऐसा दोनों ही प्रकार का राग वस्तु में नहीं है, 
“इस राग को जाननेवाला ज्ञान भी वस्तु में नहीं है। और 'ज्ञान सो 
श्रात्मा' ऐसा भेद भी वस्तु में नहीं है। व्यवहारनय ऐसे भ्रविद्यमान अर्थ 
को प्रगट करता है, इसकाररणा अशभूतार्थ है। दूसरे प्रकार कहें तो द्रव्य 
अखण्डवस्तु है, उसमें भेद या राग नहीं है। उसे प्रगट करनेवाला होने से 
व्यवहारनय ग्रभूतार्थ कहा जाता है | 

) पंचाध्यायी, पृष्ठ १०७ 
१ वही, पृष्ठ १०८ 
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अभूत भ्र्थ को प्रगट करनेवाला व्यवहारनय चार प्रकार का है :- 

(१) उपचरित-असद्भूतव्यवहारनय 
(२) भ्रनुपचरित-असद्भूतख्यवहा रनय 
(३) उपचरितसद्भूतव्यवहारनय 
(४) भ्रनुपचरितसद्भूतव्यवहारनय 
झ्रात्मा की पर्याय में जो राग है, वह मूल सत्रूष वस्तु में नहीं है, 

इसलिए असद्भूत है; भेद किया, इसलिए व्यवहार है और ज्ञान में 
स्थूलरूप से जाना जाता है, इसलिए उपचरित है] इसप्रकार राग को 
आत्मा का कहना उपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहारनय का विषय है । 

जो सुक्ष्मराग का अंश वत्तमानज्ञान में नहीं जाना जाता, ज्ञान की 
पकड़ में नहीं झ्राता, वह भ्रनुपचरित-असदुभूतव्यवहा रनय का विषय है । 

आत्मा अखण्ड ज्ञानस्वरूप है। उस आत्मा का ज्ञान राग को जानता 

है, पर को जानता है - ऐसा कहने से वह ज्ञान स्वयं का होने से सदभूत; 
जत्रिकाली में भेद किया, इसलिए व्यवहार और ज्ञान स्वयं का होने पर भी 
पर को जानता है -ऐसा कहना वह उपचार है। इसप्रकार “राग का 
ज्ञान! ऐसा कहना (पआअर्थात् ज्ञान राग को जानता है-ऐसा कहना) 
उपचरितसद्भूतव्यवहारनय है । 

ज्ञान वह आत्मा' ऐसा भेद करके कथन करना, भ्रनुपचरितसद्भूत- 
व्यवहारनय है; 'ज्ञान वह आत्मा यह कहने से भेद पड़ा, वह व्यवहार ; 
किन्तु बह भेद आत्मा को बताता है, इसलिए वह अनुपचरितसद्भूत- 
व्यवहारनय है ।१” 

नयचक्र, आलापपद्धति और अनगारधर्मामृत आदि ग्रन्थों के श्रधार 
पर निरूपित व्यवहारनय के भेद-प्रभेदों और पंचाध्यायी में निरूपित 
व्यवहारनय के भेद-प्रभेदों पर जब हम तुलनात्मकरूप से दृष्टि डालते 
हैं तो यह स्पष्ट हो जाता है कि पंचाध्यायीकार ने अन्यत्र निरूपित शुद्ध 
सद्भूत और अशुद्धसद्भूतव्यवहा रनय के विषय को शुद्धसद्भूत, अशुद्ध- 
सद्भूत, अ्रनुपचरित-असदभूत और उपचरित-असदुभूतव्यवहारनय के 
इन चारों प्रकारों में फेला दिया है । 

जिन रागादिकभावो को अन्यत्र अशुद्धसद्भूतव्यवहारनय के विषय 
के रूप में बताया गया है, उन्हें पंचाध्यायीकार झ्सद्भूतव्यवहारनय के 

*) प्रवचनरत्नाकर भाग १, पृष्ठ १३६ 
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विषय में ले लेते हैं। भ्रसद्भूतव्यवहा रनय के दो भेदों में विभाजित करने 
के लिए वे रागादि विकारीभावों को बुद्धिपूवंक और भबुद्धिपूनेक - इन 
दो भेदों में विभाजित कर देते हैं । 

इसप्रकार उनके अ्रनुसार बुद्धिपृवंक राग उपचरित-अ्रसद्भूत- 
व्यवहारनय का तथा श्रबुद्धिपूवंक राग अनुपचरित-भ्रसद्भूतव्यवहारनय 
का विषय बनता है। 

शुद्धता और अशुद्धता का ग्राधार बनाकर सद्भूतव्यवहारनय के 
जो दो भेद अन्यत्र किए गए हैं, उनमें भ्रशुद्धता के श्राधार पर रागादि 
विकार अशुद्धसद्भुतव्यवहा रनय के विषय बनते हैं, किन्तु जब पंचाध्यायी- 
कार रागादि को असद्भूतव्यवहा रनय के भेदों में ले लेते हैं तो अ्शुद्धसद्भूत- 
व्यवहारनय के विषय की समस्या उपस्थित हो जाती हैं उसका 
समाधान वे इसप्रकार करते हैं कि भअ्र्थविकल्पात्मकज्ञान अर्थात् जो 
रागादि को जाने, वह ज्ञान' - यह तो शअ्रशुद्धसद्भूतव्यवहारनय का विषय 
बनता है और सामान््यज्ञान गर्थात् ज्ञान वह आत्मा - ऐसा भेद शुद्ध 
सद्भूतव्यवहारनय का विषय बनता है। 

अब एक समस्या और भी शेष रह जाती है। वह यह कि ग्रन्यत्र 
जिन संश्लेषसहित और संश्लेषरहित देह व मकानादि को असदभूत- 
व्यवहारनय का विषय बताया गया है, उन्हें प्रसद्भूतव्यवहारनय का 
विषय नहीं मानने पर पंचाध्यायीकार उन्हें किस नय का विषय मानते हैं ? 

इसके उत्तर में पंचाध्यायीकार उन्हें नय मानने से ही इन्कार कर 
देते हैं। वे उन्हें नयाभास कहते हैं । मात्र इतना ही नहीं, उन्हें नय मानने- 
वालों को मिथ्यादृष्टि कहने से भी वे नहीं चूकते हैं। उनका कथन मूलतः 
इसप्रकार है :- 

“ननु चासद्भूतादिभंवति स यश्रेत्यतवृगुणारोपः । 
दृष्टान्तादपि च यथा जोबो बर्णादिभानिहास्त्विति चेत् ॥५४२॥। 
तञन्न यतो न नयास्ते किन्तु लयाभाससंज्ञका: सन्ति । 
स्थयमप्यद्गुणत्वादव्यवहा राविशेष तो न््यायात् ॥५५३३ 
तदभिज्ञानं चेतशोइतद्गुरालक्षणा नया: प्रोक्ताः। 
तन्मिथ्याबादत्वाद् ध्वस्तास्तद्वादिनो5पि सिश्यास्या: ॥५४४॥। 
तद्वादो5थ यथा स्याज्जीयो वर्णादिमानिहास्तीति । 
इत्युक्त न गुणः स्थात् प्रत्युत दोबस्तदेकबुद्धित्वात् ५४५१७ 
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ननु किल वस्तुविचारे मवतु गुणों बाउथ दोष एब यतः । 
न्यायबलादायातो दुर्वारः स्यान्नयप्रवाहश्व ॥शश५६१ 

सत्य दुर्वारः: स्याश्नयप्रवाहों यथा प्रमाणाद् वा। 
दुर्वारश्च तथा स्थात् सम्यदमिध्येति नयविशेषोंइपि ॥५५७।॥।१ 

शंका :- जिसमें एक वस्तु के गुण दूसरी वस्तु में श्रारोपित किए 
जाते हैं, वह श्रसद्भूतव्यवहारनय है । 'जीव वर्णादिवाला है! - ऐसा कथन 
करना, इसका दुृष्टान्त है। यदि ऐसा माना जाय तो क्या आपत्ति है ? 

समाधान :- यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि जो एक वस्तु के गुरों 
को दूसरी वस्तु में श्रारोपित करके विषय करते हैं और जो स्वयं झसत्- 
व्यवहार में संबंध रखते हैं, वे नय नहीं हैं किन्तु नयाभास हैं । 

इसका खुलासा इसप्रकार है कि जितने भी नय एक वस्तु के गुणों 
को दूसरी वस्तु में आरोपित करके विषय करनेवाले कहे गये हैं, वे सब 
मिथ्यावाद होने से खण्डित हो जाते हैं। साथ ही उनका नयरूप से कथन 
करनेवाले भी मिथ्यादृष्टि ठहरते हैं । 

वह भिथ्यावाद यों हैं कि 'जीव वर्शादिवाला है - ऐसा जो कथन 
किया जाता है, सो इस कथ्नन से कोई लाभ तो है नहीं, किन्तु उल्टा 
दोष ही है; क्योंकि इससे जीव झौर वर्णादिक में एकत्वबुद्धि होने 
लगती है । 

शंका :- वस्तु के विचार करने में गुण हो अथवा दोष हो, किन्तु 
उससे कोई प्रयोजन नहीं है; क्योंकि नय प्रवाह न््यायबल से प्राप्त है : 
ग्रतः उसका रोकना कठिन है । 

समाधान :- यह कहना ठीक है कि पूर्वोक्त नयप्रवाह का प्राप्त 
होना अनिवाय है, किन्तु प्रमाणानुसार कौन समीचीननय है और कौन 
मिथ्यानय है - इस भेद का होना भी झअनिवाये है ।' 

यद्यपि पंचाध्यायीकार असदुभृतव्यवहारनय की परिभाषा में यह 
स्वयं स्वीकार करते हैं कि 'भ्रन्यद्रव्यस्थगुण्णा: संयोज्यन्ते बलादन्यत्र - 
अन्य द्रव्य के गुणों की बलपूर्वक अन्य द्रव्य में संयोजना करना असदुभूत- 
व्यवहारनय है! तथापि यहाँ उसी बात का निषेध करते दिखाई देते हैं । 

इस शंका को पंचाध्यायीकार स्वयं उठाते हैं, तथा इसका समाधान 
भी प्रस्तुत करते हैं, जो इसप्रकार है :- 

शै पंचाध्यायी, अझ० हे ह / लोक ५५२-५५७ 
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“लनु चंब॑ सति नियसाबुक्तासद्भूतलक्षणों ल नथः। 
मबति नयाभासः किल फ्रोधादोनामतद्गुरारोपात् ॥॥५६४॥ 
नेव॑ यतो यथा ते क्रोधाद्या जीवसम्भवा भाथाः। 
न तथा पुद्गलवपुथ: सन्ति च वर्रादयों हि जोीवस्य ।५६४।।* 

शंका :- यदि एक वस्तु के गुण दूसरी वस्तु में आरोपित करके 
उनको उस वस्तु का कहना, यह नयाभास है तो ऐसा मानने पर जो पहले 
असद्भूतव्यवहारनय का लक्षण कह आये हैं, उसे नय न कहकर नयाभास 
कहना चाहिए; क्योंकि उसमें क्रोधादिक जीव के गण न होते हुए भी 
उनका जीब में प्रारोप किया गया है ? 

समाधान: - यह कहना ठीक नहीं है, क्योंकि जैसे ये क्रोधादिक 
भाव जीव में उत्पन्न होते हैं, वैसे पुद्गलमयी वरशादिक जीव के नहीं पाये 
जाते हैं। भरत: असद्भूतव्यवहा रनय के विषयरूप क्रोधादिक को जीव का 
कहना अनुचित नहीं है। 

जिन्हें नयचक्रादि ग्रंथों में ग्रनपचरित और उपचरित-अ्रसद्भूत- 
व्यवहारनयों के विषय बताया गया है, उन्हें पंचाध्यायी में नयाभास के 
विषय के रूप में चित्रित किया गया है । 

उक्त सम्पूर्ण विषयों को चार प्रकार के नयाभासों में वर्गीकृत 
किया गया है। 

प्रथम नयाभास की चर्चा करते हुए वे लिखते हैं :- 

“अ्रस्ति व्यवहार: किल लोकानामयमलब्धबुद्धित्वात् । 
योड्यं सनुजादिवपुर्भवति स जीवस्ततोःप्यनस्यत्वात ५६७।। 
सो5यं व्यवहार: स्यावव्यबहारों यथापसिद्धान्तात्। 
भ्रप्पपसिद्धान्तत्व॑ नासिद्ध_ स्थादनेकधलित्थात् ॥५६८।॥। 
नाशंक्यं कारणमिदमेकक्षेत्रावगाहिसात्रं यत् । 
सर्वद्रव्येतरु बघतस्तथायगाहाउूवेदतिथ्याप्तिः ५६६॥।। 
झपि भवति बन्ध्यबंधक मायो यदि वानयोने शक्यसिति । 
तदनेकत्वे नियमात्तद्बन्धत्पय स्वतोध्प्यसिद्धत्थात् ॥५७०॥। 
ग्रथ.. चेदवश्यसेतिसित्तनेसिसिकल्वसस्ति सिथः। 
न यतर: स्वयं स्वतोी जा परिरामसानस्य कि निमिसतया ३४७ १॥।* 

१ पंचाध्यायी, श्र० १, श्लोक ५६४-५६५ 

रे वही, झ० १, श्लोक ५६७-५७१ 
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सम्यग्ज्ञान का श्रभाव होने से अधिकतर लोग ऐसा व्यवहार करते 
हैं कि जो यह मनुष्य आदि के शरीररूप है, वह जीव है; क्योंकि बह 
जीव से अभिन्न है। 

किन्तु यह व्यवहार सिद्धान्तविरुद्ध होने से श्रव्यवहार ही है। यह 
व्यवहार सिद्धान्तविरुद्ध है - यह बात असिद्ध भी नहीं है, क्योंकि शरीर 
झौर जीव भिन्न-भिन्न धर्मी हैं । 

ऐसी आशंका करना भी ठीक नहीं है कि शरीर और जीव के एक- 
क्षेत्रावगाही होने से उनमें एकत्व का व्यवहार हो जायगा, क्योंकि सब 
द्रव्यों में एक क्षेत्रावगाहपना पाया जाने से श्रतिव्याप्ति नाम का दोष भरा 
जायगा। 

बन्ध्य-बंधक भाव होने से जीव को शरीररूप कहने में कोई आपत्ति 
नहीं है - ऐसी भ्राशंका भी नहीं करनी चाहिए, क्योंकि जब वे दोनों नियम 
से अनेक हैं, तब उनका बंध मानना स्वतः असिद्ध है । 

जीव और शरीर में निमित्त-नेमित्तिकभाव मानकर उक्त कथन को 
ठीक मानने का प्रयत्न करना भी ठीक नहीं है, क्योंकि जो स्वत: अ्रथवा 
स्वयं परिणमनशील है, उसे निमित्तपने से क्या लाभ है प्रर्थात् कुछ भी 
लाभ नहीं है । 

इसप्रकार जीव और शरीर को एक बतानेवाला भ्रर्थात् शरीर को 
जीव कहनेवाला नय नय नहीं, नयाभास ही है ।* 

दूसरे नयाभास का कथन इसप्रकार है :- 

“झपरोडषपि नयाभासों भवति यथा मृतंस्य तस्य सतः । 
कर्ता भोक्ता जीव: स्थादपि नोकमंकमंकझृते: ॥॥५७२॥। 
नाभासत्वलसिद्ध | स्थादपसिद्धाततो... नयस्थास्य । 
सदनेकत्वे सति किल गरुरासंक्रान्तिः कुतः प्रमाराद्वा ॥५७३॥। 
गुरपसंक्रान्तिमुते यदि कर्ता स्थात् कर्रणश्च भोक्तात्सा । 
स्वस्थ सर्वंसत्छूरदोष: स्पात् सर्वशुन्यदोबश्च ॥५७४। 
अस्त्यक्न अमहेतु जीवस्थाशुद्धपररस्थात प्राप्य । 
कमंत्यं परिखसते स्वयमपि सूर्तिमक्यतो द्रब्यम् ॥॥५७५॥। 
इृदसन्न समाधान कर्त्ता य को5पि सः स्वभावस्थ । 
परभावस्य न कर्सा भोक्ता वा तह्नचिसित्तसात्रेपि ॥५७६।॥* 

१) पंचाध्यायी, श्र० १, श्लोक ५७२-५७६ 
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झथ खेद घटकर्सताइ्सो घटकारों अनपदोक्तिलेशोज्यस् । 
बुर्वारों भवतु तदा का नो हानियंदा भयाभासः॥५७६॥" 

मूत्तेंद्रव्य के जो कम श्रौर नोकमंरूप कायें होते हैं, उनका यह जीव 
कर्ता और भोक्ता है - ऐसा कथन करना दूसरा नयाभास है । 

जीव को कर्म और नोकम का कर्त्ता और भोकता माननेरूप 
व्यवहार सिद्धान्तविरुद्ध होने से इस नय को नयाभास मानना श्रसिद्ध 
भी नहीं है, क्योंकि जब कर्म, नोकरम और जोव भिन्न-भिन्न हैं, तब फिर 
उनमें किस प्रमाण के आधार से ग्णसंक्रम बन सकेगा ? 

यदि गुरासंक्रम के बिना ही जीव कम का कर्त्ता और भोक्ता माना 
जाता है, तो स्वंप॒दार्थों में सबंसंकरदोष और सर्वेशून्यदोष प्राप्त होता है । 

जीव की अशुद्धपरिणति के निमित्त से मूत्तंद्रव्य स्वयं ही कमंरूप 
से परिणम जाता है, यही इस विषय में भ्रम का कारण है । 

किन्तु इसका यह समाधान है कि प्रत्येक द्रव्य श्रपने स्वभाव का ही 
कर्त्ता है, परभाव निमित्तमात्र होने पर भी उसका कर्ता-भोक्ता नहीं हो 
सकता । 

यदि यह कहा जाय कि कुम्हार घट का कर्त्ता है - यह लोकव्यवहार 
होता है, इसे कैसे रोका जा सकता है ? सो इस पर यह कहना है कि यदि 
ऐसा व्यवहार होता है तो होने दो, इससे हमारी कया हानि है भ्रर्थात् कुछ 
भी हानि नहीं है, क्योंकि यह लोकव्यवहार नयाभास है।' 

तोसरे नयाभास का स्वरूप पंचाध्यायी में इसप्रकार दिया गया है:- 

“ग्परे बहिरात्मानो भिव्यावादं वदन्ति दुर्सतयः । 
यदबद्धेषपि परस्मिन् कर्तता भोक््ता परोषपि भवति यथा ॥॥५८०॥॥ 

सद्धेद्योदयभावान्_गृहधनधान्य कलत्रपुत्रांश्च । 
स्वयमिह करोति जोबों भुनकति वास एवं जोवश्च ।।५८१॥ 

ननु सति गहवनितादौ भवति सुख प्रारिषनामिहाध्यक्षात् । 
श्रसति च तन्र॒ न तदिदं॑ तत्ततकर्ता स एवं तद्भोक््ता ॥३५८२॥। 

सत्य बेघयिकसिद परसिह तदपि न परत्र सापेक्ष । 
सति बहिरथेंईपि यतः किल केघाडिजवसुखा दिहेतुत्थात् १५८३ * 

१ पंचाध्यायी, श्र० १, श्लोक ५७६ | 
* बही, झ्र० १, श्लोक ५८०--४८५३३ 



१५६ ) [ जिनगरस््य तथचक्रम् 

कुछ भ्रन्य दुमंति मिथ्यादृष्टि जीव इसग्रकार मिथ्याबात करते 
हैं कि ज्ञो परपदार्थ जीव के साथ बंधा हुआ नहीं है, उसका भी जीव 
कर्त्ता-भोक््ता है । 

जैसे - सातावेदनीय के उदय में निमित्त हुए घर, धन, धान्य, स्त्री 
और पुत्र आदिक भावों का यह जीव ही स्वयं कर्त्ता है श्रौर यह जीव ही 
उनका भोक्ता है । 

शंका :- यह बात हम प्रत्यक्ष देखते हैं कि घर और स्त्री श्रादि के 
रहने पर प्राणियों को सुख होता है श्रौर उनके अभाव में सुख नहीं होता 
है, इसलिए यह जीव ही उनका कर्त्ता है और यह जीव ही उनका भोक्ता 
है - यदि ऐसा माना जाय तो क्या आपत्ति है ? 

समाधान :-- यह कहना ठीक है तो भी यह वैषयिक सुख पर होता 
हुआ भी पर की श्रपेक्षा से उत्पन्न नही होता है; क्योंकि धन, स्त्री भ्रादि 
परपदार्थों के रहने पर भी वे किन््हीं के लिए ही दुख के कारण देखे जाते 
हैं। झ्रत: घर, स्त्री आदि का कर्त्ता और भोक्ता जीव को मानना उचित 
नहीं है । १2 

चौथे नयाभास का स्वरूप पंचाध्यायी के अनुसार इसप्रकार है :- 
“ग्रयमपि च नयाभासो भवति मिथो बोध्यबोधसंबंध: । 

ज्ञानं. ज्ेयगत वा ज्ञानग्त ज्ञेयमेतदेव यथा ॥५८५॥ 

चक् रूप॑ पश्यति रूपगत॑ तन्न चक्षुरेव यथा । 
ज्ञानं ज्ेयमवेति च शेयग़तं वा न भवति तज्ज्ञानम् ॥५८६।॥०* 

ज्ञान और ज्ञेय का जो परस्पर बोध्य-बोधक संबंध है, उसके कारण 
ज्ञान को ज्ञेयगगत और ज्ञेय को ज्ञानगत मानना भी नयाभास है। 

क्योंकि जिसप्रकार चक्षु रूप को देखता है, तथापि वह रूप में चला 
नहीं जाता, किन्तु चक्षु ही रहता है | उसीप्रकार ज्ञान ज्ञेय को जानता है, 
तथापि वह ज्ञेयरूप नहीं हो जाता, किन्तु ज्ञान ही रहता है।' 

पंचाध्यायी में निरूपित उक्त चार नयाभासों के स्वरूप और विषय- 
वस्तु पर सम्यक् दृष्टिपात करने से एक बात स्पष्ट हो जाती है कि अन्यत्र 
जो विषय अ्नुपचरित और उपचरित भ्रसद्भूतव्यवहारनय के बताए गये 

हैं, उन्हें ही पंचाध्यायी में चार नयाभासों में विभाजित कर दिया गया है, 
अनुपचरित-असद्भूतव्यवहा रनय के विषय को लेकर प्रथम, द्वितीय व 

पे  पंचाध्यासी, आ्र० १, श्लोक ५८५-५८६ 



पंचाध्यायी के झ्नुसार व्यवहारनय के भेद-प्रभेद | [ १४७ 

चतुर्थ नयाभास तथा उपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहारनय की लेकर तृतीय 
नयाभास निरूपित है। 

प्रथम नयाभास में संश्लेषसहित पदार्थों के एकत्व को तथा दूसरे 
नयाभास में उन्हीं के कर्ता-कर्म संबंध को ग्रहरा किया गया है। तीसरे 
नयाभास में संश्लेषरहित पदार्थों के कत्त त्व को ग्रहण किया गया है, तथा 
चौथा नयाभास बोध्य-बोधक संबंध को लेकर बताया गया है। बोध्य- 
बोधक संबंध को श्रन्यत्र अ्नुपचरित-अ्रसद्भूतव्यवहारनय में लिया गया है । 

इसप्रकार प्रथम, द्वितीय एवं चतुर्थ नया भास भ्रनुपचरित-श्रसद्भूत- 
व्यवहारनय के विषय को लेकर एवं तृतीय नयाभास उपचरित-अ्रसदभ्त- 
व्यवहारनय के विषय को लेकर कहे गये हैं । 

इसप्रकार हम देखते हैं कि व्यवहारनय श्र उनके भेद-प्रभेदों के 
स्वरूप तथा विषयवस्तु के संबंध में जिनवाणी में दो शेलियाँ प्राप्त होती 
हैं, जिन्हें हम श्रपनी सुविधा के लिए निम्नलिखित नामों से श्रभिहित कर 
सकते हैं - 

(१) नयचक्रादि ग्रंथों में प्राप्त शैली 
(२) पंचाध्यायी में प्राप्त शैली 

इसीप्रकार की विभिन्नता निश्चयनय के संबंध में भी पाई जाती है, 
जिसकी चर्चा पहले की ही जा च॒की है। दोनों ही प्रसंगों पर पंचाध्यायी- 
कार अपनी बात को संयुक्तिक प्रस्तुत करते हुए भिन्न मत रखनेवालों के 
प्रति दुमं ति, मिथ्यादुष्टि आदि शब्दों का प्रयोग करते दिखाई देते हैं। जहाँ 
एक ओर वे निश्चयनय के भेद माननेवालों को मिथ्यादुृष्टि घोषित करते 
हैं, वहीं दूसरी ओर संश्लेशसहिंत और संश्लेशरहित संबंधों को भ्रनुपचरित 
और उपचरित-असदभतव्यवहारनय का विषय माननेवालों को भी वे 
उसी श्रेणी में रखते दिखाई देते हैं । 

जिसप्रकार तकं-वितकंपूवंक उन्होंने श्रपने विषय को प्रस्तुत किया 
है, उससे यह प्रतीत तो नहीं होता कि अरपरपक्ष से वे अभ्रपरिचित थे । 
जिन तकों के भ्राधार पर जिनामम में ही अन्यत्र श्रपरपक्ष प्रस्तुत किया 
गया है, उन तकों को वे स्वयं उठा-उठाकर उनका समाधान प्रस्तुत करने 
का प्रयास करते दिखाई देते हैं। जबकि प्रथमशलीवाले दूसरी शेली की 
झ्रालोचना तो दूर, चर्चा तक नहीं करते हैं । 

उक्त सन्दर्भ में दोनों ही शलियों की तुलनात्मक रूप से सन्तुलित 
चर्चा अ्रपेक्षित है । 



उक्त दोनों ही शेलियाँ ग्राध्यात्मिक शैलियाँ हैं और दोनों ही प्रकार 
के प्रयोग जिनागम में कहीं भी देखे जा सकते हैं। भ्रत: उन्हें किसी व्यक्ति- 
विशेष या ग्रंथविशेष के नाम से संबोधित करना उचित प्रतीत न होने पर 
भी काम चलाने के लिए कुछ न कुछ नाम देना तो आवश्यक है ही । 

अन्य समस्त आगम और परमागम में तो प्राय: इनके प्रयोग ही 
पाये जाते हैं, श्रत: पाठकों की दृष्टि में उतना भेद स्पष्टरूप से भासित 
नहीं हो पाता, जितना उक्त ग्रंथों के अ्रध्ययन से भासित होता है। इन 
ग्रंथों में नयों के स्वरूप एवं विषयवस्तु की दृष्टि से सीधा प्रतिपादन है । 
झत: यह भेद एकदम स्पष्ट हो जाता है। फिर पंचाध्यायीकार तो 
भिन्नता संबंधी कथनों को स्वयं उठा-उठाकर अपने कथन के पक्ष में तक 
प्रस्तुत करते हैं। भ्रतः भिन्नता उभरकर सामने श्रा जाती है। उक्त ग्रंथों 
के नाम पर उक्त शैलियों के नामकरण का एक कारण यह भी है । 

झ्ब हम सुविधा के लिये नयचक्रादि ग्रन्थों में प्राप्त शेली को प्रथम 
शेली और पंचाध्यायी में प्राप्त शैली को द्वितीयशली के नाम से भी 
अभिहित करेंगे और प्रश्नोत्तरों के माध्यम से इस विषय को स्पष्ट करने 
का यथासंभव प्रयास करेगे । 
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कथन प्रनेक : प्रयोजन एक 
कथन तो नानाप्रकार के हों और एक ही प्रयोजन का पोषणा करें तो 

कोई दोष नहीं, परन्तु कही किसी प्रयोजन का और कहीं किसी प्रयोजन का 

पोषण करें तो दोष ही है। श्रब जिनमत में तो एक रामादि मिटाने का 

प्रयोजन है; इसलिए कहीं बहुत रागादि छुड़ाकर थोड़े रागादि कराने के 

प्रयोजन का पोषण किया है, कहीं सर्वे रागादि मिटाने के प्रयोजन का पोषण 
किया है; परन्तु रागादि बढ़ाने का प्रयोजन कहीं नहीं है, इसलिए जिनमत 
का सर्वकथन निर्दोष है 

लोक में भी (कोई) एक प्रयोजन का पोषण करनेवाले नाना कथन 
कहे, उसे प्रामाणिक कहा जाता है और श्रन्य-शअ्रन्य प्रयोजन का पोषण करने 
वाली बात करे, उसे बावला कहते हैं। तथा जिनमत में नानाप्रकार के कथन 
हैं, सो भिन्न-भिन्न भ्रपेक्षासहित हैं, वहाँ दोष नही है । 

- मोक्षमागे प्रकाशक, पृष्ठ ३०२-३०३ 
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निश्चय-व्यवहार : विविध प्रयोग प्रश्नोत्तर 
(१) प्रश्न ः-व्यवहारनय की विषयवस्तु के संबंध में प्राप्त 

विविधप्रकार के प्रयोगों में जिन दो प्रकार के प्रयोगों की चर्चा की गई है, 
उनमें बहुत भप्रन्तर दिखाई देता है। प्रथम शैली में जिस वस्तु को विषय 
करनेवाले ज्ञान या वचन को नय कहा गया है, द्वितीय शैली में उसे 
नयाभास बताया गया है। 

परस्पर विरुद्ध होने से दोनों ही कथनों को सत्य कंसे माना जा 
सकता है ? 

उत्तर :- उक्त दोनों कथनों में विरोध न होकर विवक्षा-भेद है। 
विरोध तो तब होता जब दोनों कथनों में से एक को उपादेय श्र दूसरे 
को हेय कहा जाता । यहाँ तो दोनों ही शेलियों में देह श्लौर मकानादि बाह्य 
पदार्थों को ग्रपना मानने का निषेध ही किया जा रहा है। प्रथम शेली 
में उन्हें अ्रसदभूतव्यवहा रतय का विषय बताकर तथा द्वितीय शैली में 
तयाभास का विषय बताकर हेय बताया गया है । 

संयोगरूप दशा में ज्ञान के प्रयोजन की सिद्धि के लिए आपतित- 
व्यवहार के रूप में दोनों ही शेलियों में उन्हें स्वीकार किया गया है; 
मात्र अ्रन्तर इतना है कि प्रथम शेलो में असद्भूतव्यवहारनय के रूप में तथा 
द्वितीयशेली में नयाभास के रूप में स्वीकार किया गया है । 

देह झौर मकानादि संयोगी पदार्थों को झ्रात्मा का कहनेवाले कथनों 
को भ्रथवा देह व मकानादि की क्रिया का कर्त्ता प्रात्मा को कहनेवाले कथनों 
को वास्तविक सत्य या पारमाथिक सत्य के रूप में तो कहीं भी स्वीकार नहीं 
किया गया है, उन्हें मात्र जानने के लिए प्रयोजन भूत के भ्रथ में व्यवहारिक 
सत्य ही माना गया है, जो कि पारमार्थिकदृष्टि से श्रसत्य ही है । 

वस्तु के वास्तविक स्वरूप की दृष्टि से देखने पर यद्यपि झात्मा 
झग्रौर देह को एक कहनेवाले कथन अ्रथवा भ्रात्मा को देहादिक की किया 
का कर्सा कहनेवाले कथन असत्य ही हैं; तथापि जब संयोगरूप दशा कौ 
दृष्टि से देखते हैं तो उन्हें सवंधा भ्रसत्य भी नहीं कहा जा सकता है। इसी 
संयोगरूप दशा का ज्ञान कराने की दृष्टि से प्रथमशैली उन्हें ्रसद्भूत- 
व्यवहारनय का विषय बताती है तथा द्वितीयशैली नथाभासों के माध्यम 
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से इनका ज्ञान कर लेने की बात कहती है। अन्तत: तो निश्चयनय दोनों 
का निषेध कर ही देता है । 

अत: हम कह सकते हैं कि दोनों शेलियों को आत्मा झौर देह की 
एकता अथवा परस्पर कर्त्ता-कर्म संबंध इष्ट नहीं है; तथा झ्रात्मा और 
देह की वत्तमान में जो एकक्षेत्रावमाहरूप संयोगी अ्रवस्था है, उससे भी 
किसी को इन्कार नहीं है। इसलिए दोनों शेलियों में कोई विरोध नहीं है, 
मात्र विवक्षा-भेद है । 

प्रथमशलीवालों की विवक्षा यह है कि जब संयोग है तो उसे विषय 
बनानेवाला नय भी होना चाहिये, चाहे वह असद्भूत ही कक््योंन हो। 
द्वितीयशैलीवालों की विवक्षा यह है कि जब देह और आत्मा की एकता 
इष्ट नहीं है, तो उसे विषय बनानेवाले ज्ञान या वचन को नय संज्ञा क्यों 
हो ? रही बात जाननेरूप प्रयोजन की सिद्धि की, सो उक्त प्रयोजन की 
सिद्धि नयाभास से ही हो जावेगी । 

इसप्रकार हम देखते हैं कि उक्त दोनों शैलियों में वस्तुस्थिति के 
सन्दर्भ में कोई मौलिक मतभेद नहीं है। जो भी मतभिन्नता दिखाई देती 
है, वह मात्र नामकरण के संबंध में ही है । 

प्रथमशली के पक्ष में तक यह है कि जो भी स्थिति जगत में है, 
उसका ज्ञान करनेवाला या कथन करनेवाला नय प्रवश्य होना चाहिए । 
अत: देह शोर आत्मा के संयोग को जाननेवाले सम्यश्ज्ञान के श्रंश को नय 
ही मानना होगा । 

देह श्रौर श्रात्मा का संयोग सर्वथा काल्पनिक तो है नहीं, लोक में 
देह और श्रात्मा की संयोगरूप श्रवस्था पाई तो जाती ही है। तथा 
मकानादि के स्वामित्व का व्यवहार सम्यग्ज्ञानियों के भी पाया जाता है । 
इसीप्रकार “जो मिट्टी के घड़े बनाये, वह कुंभभार और जो स्वर्ण के 
गहने बनाये, वह स्वर्शाकार' -इसप्रकार का व्यवहार भी लोक में 
प्रचलित ही है । 

इन्हें किसी भी नय का विषय स्वीकार न करने पर शर्थात् देह 
गौर भात्मा के संयोगरूप श्रस-स्थावरादि जीवों को किसी भी अश्रपेक्षा 
जीव नहीं मानने पर उनकी हिंसा का निषेध किस नय से होगा ? तथा 
ज्ञानियों की दृष्टि में कुम्हार श्रौर सुनार का भेद किस नय से होगा ? 
तात्पयं यह है कि ज्ञानीजन 'यह कुम्हार है और यह सुनार' - ऐसा 
व्यवहार किस तय के आश्रय से करेंगे ? 
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द्वितीयशली के पक्ष में जो तक जाता है, वह यह है कि देह और 
झ्रात्मा के संयोग को देखकर उन्हें एक कहने या जानने से देह में एकत्वबुद्धि 
हो जाने की संभावना है। झतः ऐसे कथनों को नयकथन कहना श्रेयस्कर 
नहीं है। रही त्रस-स्थावर जीवों की हिसा से बचने की और कुम्हार औौर 
सुनार के व्यवहार की बात, सो ये सब बातें तो लौकिक बातें हैं, इनका 
व्यवहार नयाभासों से ही चल जायगा । 

वस्तुस्थिति यह है श्रध्यात्म के जोर में ही द्वितीयशेली में संश्लेष- 
सहित झौर संश्लेष रहित पदार्थों के संयोगादि को विषय बनानेवाले ज्ञान को 
नयाभास कहा गया है, क्योंकि उन्हें नय न मानने से जो व्यवहारापत्ति 
खड़ी हुई, उसके निराकरण के लिए उन्हें उपेक्षाबुद्धि से ही सही, पर 
तयाभासों की शररणा में जाना पड़ा । 

(२) प्रश्न :- क्या अध्यात्म के जोर में भी ऐसे कथन किये जाते हैं? 
किये जा सकते हैं? क्या परमागम में इसप्रकार के कथन उपलब्ध 
होते हैं ? 

उत्तर :- हाँ, हाँ; क्यों नहीं, अवश्य प्राप्त होते हैं; एक नहीं, 
अनेकों प्राप्त होते हैं। भ्रध्यात्म के जोर में राग को पुदूगल कहा ही जाता 
है। उक्त कथन के श्राघार पर कोई राग में रूप, रस, गंध और स्पर्श 
खोजने लगे तो निराश ही होगा | अ्रथवा कोई ऐसा सोचने लगे कि पुद्गल 
दो प्रकार का होता होगा - एक रूप-रस-गंधादिवाला और दूसरा इनसे 
रहित तो वह सत्य.को नहीं पा सकेगा। श्रात्मा से भिन्न बताने के लिए 
श्रध्यात्म के जोर में उसे पुद्गल कहा गया है, वस्तुत: वह पुद्गल नहीं है । 
है तो बह भ्रात्मा की ही विकारी पर्याय । 

इसीप्रकार परजीवों को भ्रजीव कहना, परद्रब्यों को भ्रद्वव्य कहना - 
झादि कथन भी श्रध्यात्म के जोर में किये गये कथन हैं। परमागम में 
इसप्रकार के कथनों की कमी नहीं है। यदि आप परमागम का श्रध्ययन 
करेंगे तो इसप्रकार के अनेकों कथन भ्रापको पद-पद पर प्राप्त होंगे । 

जब अध्यात्म के जोर में श्रन्य जीव को भ्रजीव कहा जा सकता है, 
परद्रव्य को भ्रद्वव्य कहा जा सकता है, राग को पुदूगल कहा जा सकता है; 
तो फिर देहादि संयोगों को विषय बनानेवाले नयों को नयाभास क्यों नहीं 
कहा जा सकता है ! 

अध्यात्म के उक्त कथनों का मर्म समझने के लिए श्राध्यात्मिक 
कथनों की विवक्षाओं को गहराई से समभना होगा, अन्यथा अ्रध्यात्म 
पढ़कर भी झात्मा हाथ नहीं आवेगा । 
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यदि आप इसप्रकार के कथनों से प्राश्वयंचकित होंगे तो फिर 
अध्यात्म जगत में प्रापको ऐसे झनेकों श्राश्वयों का सामना करना होगा । 
कहीं भ्रात्मा को सातवाँ द्रव्य लिखा मिलेगा तो कहीं दशवाँ पदार्थ । कहीं 
पुण्य और पाप दोनों एक" अथवा पुण्य को भी पाप बताया गया होगा* 
तो कहीं केवलज्ञानादि क्षायिकभावों को परद्रव्य कहकर हेय बताया 
गया होगा । 

इसका तात्पर्य यह नहीं समभना कि झ्राध्यात्मिक कथन ऊटपटांग 
होते हैं। वे ऊटपटांग तो नहीं, पर ग्नटपटे श्रवश्य होते हैं। वे कथन किसी 
विशिष्ट प्रयोजन से किये गये कथन होते हैं, उनके माध्यम से ज्ञानीजन 
कोई विशिष्ट बात कहना चाहते हैं। हमें उक्त कथनों की गहराई में जाने 
का प्रयत्न करना चाहिए, उन्हें ऊटपटांग जानकर बसे ही नहीं छोड़ देना 
चाहिए, अपितु इस बात पर विशेष ध्यान देना चाहिए कि वे कथन 
किस विशेष प्रयोजन की सिद्धि के लिए किये गये हैं तथा उनकी विवक्षा 
क्या है? 

उक्त कथनों का वजन हमारे ध्यान में श्राना चाहिए, तभी हम 
उनके मर्म तक पहुँच सकेंगे। अध्यात्म के जोर में किये गये कथनों का 
वास्तविक मर्स तो तभी प्राप्त होगा, जबकि हम श्रध्यात्म के उक्त जोर 
में से स्वयं गुजरेंगे, पार होंगे और उनका मम हमारी झ्नुभूति का विषय 
बनेगा । 

कबीर की उलटवासियों के समान अध्यात्म के ये कथन अपने 
भीतर गहरे मर्म छिपाये होते हैं। ये कथन श्रध्यात्म के रंग में सराबोर 

१ पुण्य-पाप श्रधिकार, समयसार; प्रवचनसार, गाथा ७७ एबं पुण्य-पाप एकत्व द्वार 

समयसार नाटक आदि मे इस बात को विस्तार से समभाया गया है । 

* जो पाउबि सो पाउ मुणि सब्वुइ को वि मुणेइ। 
जो पुण्णुवि पाउ वि भणइ सो बुह को वि हवेइ ॥७१।॥ 

पाप को पाप तो सब जानते हैं; परन्तु जो पुण्य को भी पाप जानता है, बह 

कोई बिरला विद्वान ही होता है । - योगसार, गाथा ७१ 

3 पुव्वुत्ततयलभावा परदब्व॑ परसहावमिदि हेयं । 
सगदब्वमुवादेयं अंतरतच्य॑ हुवे श्रप्पा ॥५०॥। 

पूर्वोक्त सर्व भाव (क्षायिक भ्रादि) पर स्वभाव हैं, परद्रव्य हैं; इसलिए हैय 
हैं। अ्रन्तस्तत्त्व स्वद्रव्य आ्रात्मा ही उपादेय है - नियमसार, गाथा ५० 
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अपने में ही मगन ज्ञानियों के अन्तर से सहज प्रस्फुटित होते हैं। इन्हें भाषा 
आर शैलियों की चौखट में फिट करना आसान नहीं है, ये कथन लीक पर 
चलने के श्रादी नहीं होते। किसी विशिष्ट लीक पर चलकर इनके 
मर्म को नहीं पाया जा सकता । मात्र पढ़-पढ़कर इसका मर्म नहीं पाया 
जा सकता, इनके मम को पाने के लिए भ्रनुभूति की गहराइयों में उतरना 
होगा । 

(३) प्रश्न :- यदि ऐसा मान लिया जाय तो समस्या हल हो सकती 
है कि प्रथमशेली भ्रागम की है और द्वितीयशली भ्रध्यात्म की । 

उत्तर :- नहीं, भाई ! यह दोनों ही शेलियाँ श्रध्यात्म की ही हैं । 
श्रागम श्रौर भ्रध्यात्म की शैली का अन्तर नहीं जानने के कारण ही झ्राप 
ऐसी बात करते हैं । 

आगम और अध्यात्म शली में लाता ग्रन्तर यह है कि श्रागमशेली 
में नयों का प्रयोग छहों द्रव्यों को मुख्यता से होता है, जबकि अध्यात्मशली 
मैं आत्मा की मुख्यता से नयों का प्रयोग होता है। झ्रागम की शली में 
वस्तुस्वरूप का प्रतिपादन मुख्य रहता है और अध्यात्मशली में आत्मा के 

. हित की मुख्यता रहती है। _ 

मुख्यरूप से झ्रगम के नय द्रव्याथिक, पर्यायाथिक, नैगम, संग्रह, 
व्यवहार, ऋजुसूत्र, शब्द, समभिरूढ़ तथा एवंभूत हैं। उपनय भी आगम 
के नयों में ही आ्राते हैं, जिनके भेद सद्भूतव्यवहारनय, श्रसद्भूतव्यवहार- 
नय और उपचरित-श्रसद्भूतव्यवहारनय हैं । 

इसीप्रकार मुख्यरूप से अ्रध्यात्म के नय निश्चय और व्यवहार हैं । 

यद्यपि आागम के नयों में भी श्रात्मा की चर्चा होती है, क्योंकि छह 
द्रब्यों में श्रात्मा भी तो झा जाता है; तथापि आगम के नयों में जो आत्मा 
की चर्चा पाई जाती है- वह वस्तुस्वरूप के प्रतिपादन की मुख्यता से 
होती है, श्रात्महित की मुख्यता से नहीं । 

यद्यपि वस्तुस्वरूप की समझ भी आत्महित में सहायक होती है 
तथापि वस्तुस्वरूप की दृष्टि से किये गये प्रतिपादन में प्रौर आत्महित 
की दृष्टि से किये गये प्रतिपादन में शैलीगत अन्तर अ्रवश्य है । 

यद्यपि निश्चय-व्यवहारनय मुख्यरूप से अ्रध्यात्म के नय है, तथापि 
जब उनका प्रयोग झ्रात्मा को छोड़कर भ्रन्य द्वव्यों के सन्दर्भ में होता है, तो 
झ्ागम के नयों के रूप में होता है । 
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अध्यात्मनयों की चर्चा करते हुए नयचक्र,' श्रालापपद्धति' और; 
बुह॒द्द्रव्यसंग्रह* में उनके छह भेद गिनाये गये हैं। उनमें दो प्रकार के 
निश्चयनय और चार प्रकार के व्यवहारनय । इन्हें निम्नलिखित चार्ट से 
्रच्छीतरह समभा जा सकता है: - 

अध्यात्मनय 

कर ] 
निश्चयनय व्यवहारतय 

मकर | 
(१) शुद्धनिश्वयनय (२) अशुद्धनेश्वयनय 

सद्भूतव्यवहारनय असदभूतव्यवहारनय 

(३) कत (४) 2 आर (५ ) अ्रनुपचरित- (६) अर लक 
व्यवहारनय व्यवहारनय असदभूतव्यवहारनय व्यवहारनय 

उक्त अध्यात्मनयों का स्वरूप सोदाहरणा बृहद्द्रव्यसंग्रह में इस प्रकार 
दिया गया है :- 

“अथ अ्रध्यात्मभाषया नयलक्षशं कथ्यते । 
सर्वे जीवा: शुद्धबुद्धंकस्वभावाः इति शुद्धनिश्वयनयलक्षराम् । 

रागावदय एय जोवा: इत्यशुद्धनिश्वयनयलक्षणम् । गुणगुरिगनोरभेदो5पि 
भेदोषचार इति सद्भूतव्यवहारलक्षशम् । भेदें$पि सत्यभेदोषचार इत्यसद्- 
भूतव्यवहारलक्षणम् । तथाहि - जीवस्य केवलझानादयों गुणा इत्यनुप- 
चरितसंशशुद्सद्भूतव्यवहारलक्षणम् । जीवस्य सतिज्ञानादयो विभाव- 
गुरणा इत्युपलरित संज्ञाशुद्सद्भूतव्यवहारलक्षरम्। “'मदीयो देहमिह्यादि' 
संश्लेषसंबन्धसहित पदार्थ: पुनरनुपचरितसंज्ञासद्भूतव्यवहारलक्षराम् । यत्र 
तु संश्लेषसंबन्धोी नास्ति तन्न 'सदीयः पुत्र इत्यावि' उपचरिताभिधानासद- 
भूतव्यवहारलक्षरामिति नयचक़मुलभूतं संक्षेपरेण नयषदक शातव्यसिति।* 

१ देवसेनाचार्यक्रूत नयचक्र, पृष्ठ २५-२६ 
* झालापपद्धति, पृष्ठ २२८ 
3 बृहद्द्वव्यसंग्रह, गाथा ३ की टीका 
है. वही 
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अब अ्ध्यात्मभाषा से नयों के लक्षण कहते हैं :- । 

सर्व जीव शुद्ध-बुद्ध-एकस्वभाववाले हैं - यह शुद्धनिश्वयनय का 
लक्षण है। 'रागादि ही जीव हैं! - यह अ्रशुद्धिश्ववनय का लक्षण है। 
“गुण और गुणी अ्भेद होने पर भी भेद का उपचार करना' - यह सद्भूत- 
व्यवहार का लक्षण है। 'जीवके केवलज्ञानादि गुरा हैं - यह श्रनुपचरित- 
शुद्धसद्भूतव्यवहार का लक्षण है। 'जीवके मतिज्ञानादि विभावगुण हैं - 
यह् उपचरित-अशुद्धसद्भूतव्यवहार का लक्षण है। संश्लेषसंबंधवाले 
पदार्थों में 'शरीरादि मेरे हैं! - यह अनुपचरित-असद्भूतव्यवहार का लक्षण 
है। जहाँ संश्लेषसंबंध नहीं है- “वहाँ पुत्रादि मेरे हैं - यह उपचरित- 
ग्रसद्भूतव्यवहार का लक्षण है। 

इसप्रकार नयचक्र के मूलभूत छह नय संक्षेप में जानना चाहिए ।” 

उक्त सम्पूर्ण नयों को विषयवस्तु बताते समय आत्मा को सामने 
रखा गया है । तथा प्रत्येक नय का वजन (महिमा) आत्महित की मुख्यता 
से निश्चित किया गया है। उनकी भूतार्थता और शअभूताथेता का श्राधार 
भी आत्महित की दृष्टि को बनाया गया है। 

पंचाध्यायी में व्यवहारनय के तो चारों भेद स्वीकार कर लिये 
गये हैं, किन्तु उनकी विषयवस्तु के संबंध में भिन्न अ्रभिष्राय व्यक्त किया 
गया है तथा निश्चयनय के भेद उन्हें स्वीकार नहीं हैं। इन सबकी चर्चा 
विस्तार से की ही जा चुकी है । 

इसप्रकार हम देखते हैं कि यह दोनों ही शैलियाँ भ्रध्यात्म शलियाँ हैं । 

(४) प्रश्न :- प्रतिपादन चाहे वस्तुस्वरूप की मुख्यता से हो, चाहे 
आत्महित की मुख्यता से; होगा तो वसा ही जसा वस्तु का स्वरूप है, 
ग्रन्यथा तो हो नहीं सकता | श्रात्महित भी तो वस्तुस्वरूप की सच्ची समभक 
से ही होता है । अ्रतः दोनों दृष्टियों से किये गये प्रतिपादन में अन्तर कंसे 
हो सकता है ? यदि होता है तो किसप्रकार का होता है ? कृपया उदाहरण 
देकर समभाइये । 

उत्तर :- जब हम स्कूल में छात्रों को भारत की परिवहन व्यवस्था 
मानचित्र द्वारा समभाते हैं तो हमारी प्रतिपादन शेली जिसप्रकार की 
होती है, किसी पथिक को रास्ता बताते समय उसप्रकार की नहीं होती । 
मानचित्र द्वारा परिवहन व्यवस्था समभाते समय हमारी दृष्टि में सम्पूरां 
भारत रहता है। भारत के प्रमुख नगर, ग्रामादि के साथ-साथ परिवहन 
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के विभिन्न साधनों का भी ध्यान रखना होता है। हवाई मार्ग, रेलमार्ग, 
सड़कें आ्रादि की अपेक्षा सभी बातें विस्तार से बतानी होती हैं, किन्तु रेलवे 
स्टेशन पर खड़े किसी व्यक्ति द्वारा किसी नगर विशेष को जाने का रास्ता 
पूछने पर उक्त नगर को जानेवाली उपयुक्त ट्रेन को बता देना ही भ्रभीष्ट 
होता है । उसने सामने भारत की परिवह॒त्त व्यवस्था संबंधी मानचित्र 
खोलकर सभी स्थानों के सभी मार्गों को बताने का उपक्रम नहीं किया 
जाता है । 

उसीप्रकार आगम महासागर है। उसमें तो सम्पूर्णा विश्व व उसकी 
प्रत्येक इकाई का स्वरूप, संरचना, परिणमन व्यवस्था आरादि सभी बातें 
विस्तार से समभाई जाती हैं । ग्रध्यात्म ग्रागम का ही एक अंग है, उसमें 
आत्मार्थी को मात्र परमार्थ श्रात्या का स्वरूप ही सम भाया जाता है, क्योंकि 
परमार्थे आत्मा के झ्राश्नय से ही मुक्ति की प्राप्ति संभव है । 

जिसप्रकार मानचित्र में चित्रित परिवहन व्यवस्था में वह मार्ग भी 
निश्चितरूप से दिखाया गया होता है, जो मार्ग कोई विशेष पथिक 
जानना चाहता है, तथापि विभिन्न मार्गों की भीड़ में उसे खोज पाना 
साधारण नागरिक के लिए संभव नहीं होता । जब उसी मार्ग की मुख्यता 
से बने मानचित्र को देखते हैं तो वह मार्ग सवेंसाधारण को भी एकदम 
स्पष्ट हो जाता है। उसी मार्ग की मुख्यता से बना विशिष्ट मानचित्र 
यहापि परिवहन व्यवस्था संबंधी मानचित्र का ही अंग होता है, तथापि 
उसकी रचना कुछ इसप्रकार की होती है कि जिसमें उक्त मार्ग विशेष 
रूप से प्रकाशित होता है । 

उसीप्रकार श्रागम में भो आत्महितकारी कथन है, तथापि उसमें 
वस्तुस्वरूप का सभी कोरों से भ्रति विस्तृत प्रतिपादन होने से उसमें से श्रपनी 
प्रयोजनभूत बात निकाल लेना सर्वंसाधारण के वश की बात नहीं है। 
श्रागम के ही एक अंग अध्यात्म में प्रयोजनभूत बात की मुख्यता से ही 
कथन होने से उसकी बात आत्महित में विशेष हेतु बनती है । 

(५) प्रश्न :-तो क्या आागम में अ्प्रयोजनभूत बातों का भी कथन 
होता है ? 

उत्तर :- क्यों नहीं, अवश्य होता है। प्रयोजनभूत तो जीवादि 
तत्वा्थ ही हैं। शेष सब तो श्रप्रयोजनभूत ही है। भ्रागम का उद्देश्य तो 
सम्पूर्ण वस्तुव्यवस्था का विवेचन करना होता है। यदि आागम के 
सम्पूर्ण कथन को प्रयोजनभूत मानेंगे तो फिर सम्पूर्ण श्रागम के जानकार 
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को ही सम्यर्दर्शन और सम्यरज्ञान होगा तथा सम्यकचारित्र सम्यरदृष्टि 
को ही होता है, श्रतः चारित्र भी उन्हीं को होगा । इसप्रकार श्रुतकेवली 
के श्रतिरिक्त किसी भी क्षञ्मस्थ को मोक्षमार्ग का आरंभ भी नहीं होगा । 
अत: यह निश्चित हुग्रा कि मुक्तिमार्ग की सम्यक् जानकारी के लिए ही 
नहीं, प्पितु उस पर चलने के लिए भी झ्रागम की सम्पूर्ण जानकारी 
आवश्यक नहीं है; किन्तु अध्यात्म में निरूपित जानकारी अ्र॒त्यन्त 
आवश्यक है, उसके बिना मुक्ति मार्ग का आरंभ संभव नहीं है । 

. (६) प्रश्न :-तो क्या फिर आपके अनुसार श्रागम का प्रभ्यास 
करना व्यर्थ है ? 

उत्तर :- नही, भाई ! व्यर्थ नही है। हमने तो यह कहा था कि 
सम्यग्दर्शनादिरूप मोक्षमार्ग की प्राप्ति के लिए सम्पूर्ण प्रागम का पढ़ना 
अनिवार्य नहीं है और आप उसे व्यर्थ बताने लगे, वह भो हमारे नाम पर । 
अध्यात्म भी तो श्रागम का ही अंग है। भ्रध्यात्म का मम जानना भ्रनिवार्य 
होने से श्रागम का भ्रध्ययन भी अंशत: अनिवाय तो हो ही गया, किन्तु 
सम्पूर्ण श्रागम का पढ़ना अनिवार्य नहीं है, फिर भी उपयोगी अवश्य है; 
क्योंकि आझागम में स्वेत्र आत्मा को जानने की प्रेरणा दी गई है। झात्महित 
का प्रेरक होने से उसकी उपयोगिता असंदिग्ध है । 

दूसरे आगम और अध्यात्म के शास्त्रों में ऐसा कोई विशेष विभाजन 
भी तो नहीं है कि आगम शास्त्रों में अध्यात्म-चर्चा ही न हो या अध्यात्म 
शास्त्रों में श्रागम की बात श्राती ही न हो। भेद तो मात्र मुख्यता का है। 
समयसारादि शास्त्रों में अ्रध्यात्म की मुख्यता है श्रौर गोम्मटसारादि 
शास्त्रों में आरगम भी मुख्यता है। आगम और अध्यात्म एक दूसरे के 
विरोधी नहीं, भ्रपितु पूरक हैं। भ्रागम के अ्रध्ययन से भ्रध्यात्म की पुष्टि 
ही होती है। अतः जितना बन सके श्रागम का अभ्यास भी अवश्य 
करना चाहिए । 

श्रागम, अध्यात्म के लिए और आझागमाभ्यास, श्रध्यात्मियों के लिए 
आधार प्रदान करता है, उदाहररा प्रस्तुत करता है। श्रागम और अध्यात्म 
शैली का भेद आ्रागमाम्यास के निषेध के लिए नहीं समझाया जा रहा है, 
अपितु यह भेद इसलिए स्पष्ट किया जा रहा है कि जिससे आ॥राप दोनों 
शेलियों में निरूपित वस्तुस्वरूप का सम्यक-परिज्ञान कर सके । 

हाँ, यह बात अ्रवश्य है कि यदि झापके पास समय कम है झौर 
बुद्धि का विकास भी कम है तो आपको अध्ययन में प्राथमिकता का निर्शय 
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तो करना ही होगा। प्राथमिकता के निर्णाय में अ्रध्यात्म को ही मुख्यता 
देनी होगी, अन्यथा यह अमूल्य नरभव यों ही चला जायगा। 

यदि आप शअ्रपनी बुद्धि और समय की कमी के कारण श्रागम का 
विस्तृत अभ्यास नहीं कर पाते हैं तो उससे आपको अपना हित करने में 
विशेष परेशानी तो नहीं होगी, पर इस बहाने श्रागम के अ्रम्यास की 
निरथंकता सिद्ध करने का व्यर्थ प्रयास न करें । 

जिनके पास समय है, बुद्धि भी तीक्ष्ण है और जिन्होंने भ्रपना 
सम्पूर्ण जीवन ही ग्रात्महित के लिए समपित कर दिया है; वे लोग 
भी यदि अध्यात्म के साथ-साथ झ्ागम का श्रभ्यास नहीं करेंगे तो फिर 
कौन करेगा । 

ग्राचायकल्प पंडित श्री टोडरमलजी ने चारों ही अनुयोगों के 
स्वरूप और प्रतिपादन शैली का बिस्तृत विवेचन" करते हुए सभी के 
अध्ययन को उपयोगिता पर विस्तार से प्रकाश डाला है। विस्तारभय से 
यहाँ उसे देना संभव नहीं है। जिज्ञासु पाठकों से उसे मूलतः पढ़ने का 
साग्रह श्रनुरोध है। 

आगम का विरोधी गअध्यात्मी नहीं हो सकता, अध्यात्म का विरोधी 
आगमी नहीं हो सकता। जो ग्रागम का मर्म नहीं जानता, वह ग्रध्यात्म 
का मम भी नहीं जान सकता और जो श्रध्यात्म का मर्म नहीं जानता, 
वह झागम का मर्म भी नहीं जान सकता । सम्यग्ज्ञानी श्रागमी भी है और 
अध्यात्मी भी, तथा मिथ्याज्ञानी श्रागमी भी नहीं और अध्यात्मी भी 
नहीं होता । 

पंडित श्री बनारसीदासजी परमार्थवचनिका में लिखते हैं :- 
“बस्तु का जो स्वभाव उसे आगम कहते हैं, श्रात्मा का जो अधिकार 

उसे अध्यात्म कहते है। मिथ्यादृष्टि जीव न श्रागमी, न अध्यात्मी । 
क्यों ? इसलिए कि कथनमात्र तो ग्रंथपाठ के बल से आगमनअध्यात्म का 
स्वरूप उपदेश मात्र कहता है, झ्रागम-अध्यात्म का स्वरूप सम्पक्-प्रकार से 
नहीं जानता, इसलिए मूढ़ जीव न आगमी, न अध्यात्मी ; निर्वेदकत्वात् ।” 

(७) प्रश्न :- सद्भूतव्यवहारनय, असद्भूतव्यवहारनय और 
उपचरित-प्रसद्भूतव्यवहा रनयों को आगम के नयों में भी गिनाया है प्रौर 
अध्याय के नयों में भी - इसका क्या कारण है। क्या वे दोनों शैलियों के 
नय हैं ? यदि हाँ तो उनमें परस्पर क्या श्रन्तर है ? 

१ मोक्षमार्गप्रकाशक, झ्राठवाँ अधिकार 
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उत्तर - हाँ, ये नय दोनों ही शेलियों में पाये जाते हैं। प्रागम शैली 
में उपनय के नाम से तीन भेदों में प्राप्त होते हैं तथा अ्रध्यात्मशली में 
व्यवहार नय के भेद-प्रभेदों के रूप में चार प्रकार के होते हैं। इन सब की 
चर्चा पहले की ही जा चुकी है। अ्रध्यात्मशेली में इनका प्रयोग आत्मा के 
सन्दर्भ में ही होता है, जबकि आममशली में सभी द्रव्यों के सन्दर्भ में 
इनका प्रयोग पाया जाता है। यही कारण है कि जिसप्रकार आगम के 
असदुभूतव्यवहारनय में स्वजातीय, विजातीय आदि भेद बनते हैं; 
उसप्रकार के भेद श्रध्यात्म के असद्भूतब्यवहारनय में नहीं होते । तथा 
द्रव्य में द्रव्य का उपचार ञ्रादि नौ भेद भी झआागम के असद्ूभूतव्यवहारनय 
में ही बनते हैं, अध्यात्म के श्रसद्भूतव्यवहारनय में नहीं । 

अध्यात्म के नयों के सभी उदाहरण आगम में भी प्राप्त हो सकते 
हैं, आगम के भी माने जा सकते हैं, क्योंकि अ्रध्यात्म झ्रगम का ही एक 
ग्रंग है और आत्मा भी छह द्रव्यों में से ही एक द्रव्य है। परन्तु आगम के 
सभी नय ग्रध्यात्म पर भी घटित हों - यह आवश्यक नहीं है । 

ग्रागम समस्त लोकालोक को अपने में समेटे होने से उसका क्षेत्र 
विस्तृत है और उसकी प्रकृति भी विस्तार में जाने की है। मात्र आत्मा 
तक सीमित होने तथा अपने में ही सिमटने की प्रकृति होने से अध्यात्म के 
नयों में भेद-प्रभेदों का वेसा विस्तार नहीं पाया जाता, जैसा कि आगम के 
नयों में पाया जाता है । 

आगम फंलने की, और अ्रध्यात्म अपने में ही सिमटने की प्रक्रिया 
का नाम है। 

(८) प्रश्न :- यदि यह बात है तो फिर आपने अध्यात्मनयों की 
चर्चा में आगम के इन नयों का उल्लेख क्यों किया ? इससे यह भ्रम हो 
सकता है कि ये भी अध्यात्म के ही नय हैं । 

उत्तर :- निश्चय-व्यवहार यद्यपि मुख्यरूप से अध्यात्म के नय हैं, 
तथापि इनका प्रयोग झ्रागम में होता ही न हो । - ऐसी बात भी नहीं है । जब 
निश्चय-व्यवहा र का प्रयोग छहों द्रव्यों की मुख्यता से होता है, तब झ्रागम 
के नयों के रूप में ही होता है। तथा झ्रात्मा की मुख्यता से होता है तो 
अध्यात्म के नयों के रूप में उनका प्रयोग पाया जाता है । झ्रत: ऐसा कहता 
परण्णेतः सत्य नहीं है कि यह मात्र ग्रष्यात्मनयों की ही चर्चा चल रही है; हाँ 
यह बात अवश्य है कि निश्चय-व्यवहार की यह चर्चा प्रध्यात्म की मख्यता 
से भ्रवश्य की जारही है । प्रतः गौणारूप से की गई झागम के नयों की चर्चा 
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असंगत नहीं है । ग्रन्थ चाहे अ्रध्यात्म के हों श्रथवा आगम के, अ्रधिकांश 
ग्रस्थों में आगम और अध्यात्म - दोनों प्रकार के नयों का प्रयोग प्राप्त 
होता है। उनके अध्ययन करते समय यदि एक ही प्रकार के नयों का 
ज्ञान हो तो अनेक भ्रम उत्पन्न हो सकते हैं । इसप्रकार के भ्रम उत्पन्न न हो, 

इसलिए दोनों प्रकार के व्यवहारों का एक साथ स्पष्टीकरणा कर देना 
उचित प्रतीत हुआ । तथा दोनों प्रकार के नयों का स्पष्ट उल्लेख कर देने 
से किसी भी प्रकार के श्रम उत्पन्न होने की संभावना स्वतः समाप्त हो 
जातो है। दोनों की तुलनात्मक स्थिति स्पष्ट करने के लिए भी यही 
श्रवसर उपयुक्त था, क्योंकि जब भ्रागे चलकर आगम के नयों की विस्तृत 
चर्चा होगी, तब तक के लिए इस विषय को यों ही शस्पष्ट छोड़ देने से 
ग्रनेक ग्राशंकाएं अवश्य उत्पन्न हो सकती थी । 

(६) प्रश्न :-श्रध्यात्मनयों में निश्चयनय के दो ही प्रकार बताएँ 
हैं, जबकि ग्रापने चार प्रकार के निश्चयनयों की चर्चा की है। क्या इसका 
भी कोई विशेष कारण है ? 

उत्तर :- ग्रध्यात्मशास्त्रों में शुद्धनिश्वयनय और भ्रशुद्धनिश्वयनय 
के साथ-साथ एकदेशशुद्धनेश्ववनय और परमशुद्धनिश्वयनय शब्दों का 
भी प्रयोग खुलकर हुआ है । अतः निश्चयनय के भेदों में उनका उल्लेख 
आवश्यक था, अन्यथा भ्रम उत्पन्न हो सकते थे। ये दोनों भेद शुद्धनिश्चय- 
नय के ही हैं, भ्रत: इन्हें समग्र रूप से शुद्धनिश्वयनय भी कहा जा सकता 
है । इसलिए निश्चयनय के दो या चार भेद कहने में कोई विरोध या 
मतभेद की बात नहीं है । 

इनका स्पष्टीकरण यथास्थान बहुत विस्तार से किया जा चुका 
है, श्रतः उसे यहाँ दुहराने की आवश्यकता नहीं है । 

(१०) प्रश्न :- ग्रात्महित के लिए जिन बातों का जानना अनिवाये 
नहीं है - ऐसी भ्रप्रयोजनभूत बातों को आगम में क्यों समझाया गया है ? 

उत्तर :- जब तक कोई दर्शन समग्र वस्तु व्यवस्था पर प्रकाश नहीं 
डालता, तब तक वह दर्शन नाम प्राप्त नहीं कर सकता। प्रयोजनभूत 
तत्त्वों की जानकारी प्राप्त करते समय प्रात्मार्थी जिज्ञासुओं को भी 
भ्रप्रयोजनभूत तत्वों के सम्बन्ध में भी सहज जिज्ञासाएँ उत्पन्न होती हैं, 
उनका समाधान भी झावश्यक है। इस आवश्यकता की पूर्ति हैंतु भी 
समग्र विश्व व्यवस्था का प्रतिपादन आवश्यक ही है । ० 
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जिसप्रकार एक वकील को कानून की जानकारी तो शअनिवाये है, 
क्योंकि उसके बिना वह वकालात करेगा कंसे ? किन्तु झनन््य विषयों का 
ज्ञान होना यद्यपि उसके लिए झ्निवाये नहीं है, तथापि अन्य विषयों का 
भी सामान्य ज्ञान तो अपेक्षित है ही। उसीप्रकार एक आत्मार्थी को 
प्रयोजनभूत आझ्ात्मा आदि पदार्थों का जानना झनिवार्य है, अन्यथा बह 
ग्रात्मानुभव करेगा कंसे ? किन्तु अप्रयोजनभूत पदार्थों का ज्ञान यद्यपि 
उसके लिए अनिवाय नहीं है, तथापि अ्रप्रयोजनभूत पदार्थों का भी 
सामान्य ज्ञान तो अपेक्षित है ही । 

आध्यात्मिक स्रंथों में प्रतिपादित प्रयोजनभूत शुद्धात्मादि तत्त्व तो 
ग्रागम, अ्रनुमानादि के साथ-साथ प्रत्यक्षानुभूतिगम्य पदाथ्थे हैं, किन्तु 
अ्रप्रयोजनभूत पदार्थ तो श्रत्पज्ञों द्वारा आगमादि परोक्षज्ञानों द्वारा ही 
जाने जा सकते हैं । झ्रत: उनका प्रतिपादन भी श्रावश्यक होने से श्रागम 
में उनका प्रतिपादन किया गया है | 

परमात्मा ग्रात्मज्ञ होने के साथ-साथ सर्वज्ञ भी होते हैं, तथा प्रत्येक 
आत्मा भी परमात्मा के समान आत्मज्ञ व सर्वशस्वभावी है। बीतरागी 
परमात्मा की निरक्षरी दिव्यध्वनि में आत्मा के समान सर्वलोक का 
प्रतिपादन भी सहज होता है । उस दिव्यष्वनि के श्राधार पर गणाधरदेवादि 
आचार्य परम्परा द्वारा जिन शास्त्रों का निर्माण होता है, उनमें भी आत्मा 
के साथ-साथ सर्वेलोक का भी प्रतिपादन होता है। उनमें से जिनमें आत्मा 
ग्रादि प्रयोजनभूत तत्त्वार्थों की चर्चा होती है, वे अ्रध्यात्म शास्त्र कहे जाते 
हैं और जिनमें स्व जगत की व सव्वे प्रकार की चर्चायें होती हैं, उन्हें 
आगम कहते हैं। आगम और अध्यात्म - दोनों को मिलाकर भी आगम 
कहा जाता है । 

इसप्रकार आगम और भ्रध्यात्म - दोनों ही भगवान की वारी हैं । 
उनमें हीनाधिक का भेद करना उचित नहीं है, तथापि बुद्धि की अ्रल्पता 
भर समय की कमी झ्ादि के अनुसार प्राथमिकता का निर्णय तो करना 
हो होगा । इस प्रक्रिया में प्रयोजनभूत पदार्थों को सहज प्राथमिकता प्राप्त 
होने से झ्रात्मार्थी की दृष्टि में ग्रागम की अपेक्षा अध्यात्म को सहज 
प्राथमिकता प्राप्त हो जाती है । बस बात इतनी ही है, परन्तु इसमें झागम 
के प्रतिपादन या अभ्रध्ययन की निरथेकता खोजना बुद्धिमानी का काम 
नहीं है। 
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(११) प्रश्न :- अ्रध्यात्म के नयों में द्रव्याथिक, पर्यायाथिक तथा 
नैगमादि नयों की चर्चा नहीं है, किन्तु आगम में निश्चय-व्यवहार के साथ- 
साथ उक्त नयों की भी चर्चा है। इसका क्या कारण है ? 

उत्तर :- श्रागम और भ्रध्यात्मशेली में मूलभूत अन्तर यह है कि 
अध्यात्मशैली की विषयवस्तु आ्रात्मा, श्रात्मा की विकारी-अ्रविकारी 
पर्यायें और आत्मा से परवस्तुझों के संबंधमात्र है। श्रागमशैली की विषय- 
वस्तु छहों प्रकार के समस्त द्वव्य, उनकी पर्याय और उनके परस्पर के 
संबंध आदि स्थितियाँ हैं । इसी बात को सूत्ररूप में कहें तो इसप्रकार कह 
सकते है कि - “भ्रागम का प्रतिपाद्य सन्मात्र वस्तु है और शध्यात्म का 
प्रतिपाद्य चिन्मात्र वस्तु है ।”' 

अपने प्रतिपाद्य को स्पष्ट करने के लिए अध्यात्म को मात्र तीन 
बातों का स्पष्टीकरण अपेक्षित है । 

(१) अभेद भ्रखण्ड चिन्मात्र वस्तु 
(२) चिम्मात्र वस्तु का अंतरंग वेभव एवं उपाधियाँ 
(३) चिन्मात्र वस्तु का पर से संबंध श्ौर उनकी अश्वृतार्थता । 
चिन्मात्र वस्तु के उक्त दृष्टिकोणों से प्रतिपादन के लिए अ्रध्यात्म 

शेलो ने निश्चय-व्यवहारनयों तक ही अपने को सीमित रखा और उक्त 
तीनों बिन्दुश्नों के स्पष्टीकरण के लिए उसने क्रमश: निश्चयनय, सदभूत- 
व्यवहारनय और असदभूततव्यवहा रनय का उपयोग किया है । 

ग्रागमशली को अपनी विषयवस्तु के स्पष्टीकरण के लिए अनेक 
प्रकार के अनेकों नय स्वीकार करने पड़े, क्योंकि उसका क्षेत्र असीमित 
है। उसकी सीमा में छहों द्रव्य, उनके गुण और पर्याय मात्र नही हैं, अपितु 
उससे आगे उनके परस्पर संयोग-वियोग, मानसिक संकल्प, लौकिक 
उपचार, निष्षेपों-संबंधी व्यवहार श्रादि सबकुछ भी समाहित हैं। यही 
कारण है कि उसे निश्चय-व्यवहार के अ्रतिरिक्त, द्रव्यों को ग्रहण करने- 
वाला द्रव्याथिकनय, पर्यायों को ग्रहण करनेबाला पर्यायाथिकनय, संकल्पों 
को ग्रहण करनेवाला नेगभनय, विभिन्न द्रव्यों का संग्रह करनेवाला 
संग्रहनय, संगृहीत द्वव्यों में भेद करनेवाला व्यवहारनय, एक समय की 
पर्याय को ग्रहण करनेवाला ऋजुसूत्रनय, शब्दों के प्रयोगों का ग्राहक 
शब्दनय, रूढ़ियों का ग्राहक समभिरूढनय, एवं तात्कालिक क्रियाकलापों 
को ग्रहण करनेवाला एवंभूतनय स्वीकार करना पड़ा । इनके झ्तिरिक्त 
उपनय भी हैं। इन सबके भेद-प्रभेदों का बहुत विस्तार है। इन सब की 
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चर्चा आगे चलकर यथास्थल ही की जावेगी झ्तः यहाँ उनके विस्तार 
में जाना प्रासंगिक न होगा । 

(१२) प्रश्न :- इसका मतलब तो यह हुत्नमा कि भ्रभी तो बहुत कुछ 
बाकी है। क्या हमको यह सब समभना होगा ? ये सब बातें तो विद्दानों 
की हैं; हमें इस सबसे क्या ? हमारे पास इतना समय नहीं है कि इन सब्र 
में माथा मारें, हमें तो सीधा सच्चा मार्ग चाहिए। श्राप कहें तो चाहे 
जितना रुपया ख कर सकते हैं, पर इन सब चकक्करों में पड़ना अपने 
बस की बात नहीं है। हम तो आत्मार्थी हैं, हमें कोई पण्डित थोड़े ही 
बनना है; जो इन सबमें उलभें ? 

उत्तर:- भाई ! बात तो ऐसी ही है। भ्रभी तो मांत्र निश्चय- 
व्यवहार की ही चर्चा हुई है । द्रव्याथिक, पर्यायाथिक, नेगमादि सात नय ; 
उपनय तथा प्रवचनसार में समागत ४७ नयों की चर्चा अ्रभी शेष है । 
पर घबड़ाने की ग्रावश्यकता नहीं है । मुक्तिमा्गं तो सीधा, सच्चा, सरल 
ग्रौर सहज है। 

भाई ! तुम तो स्वभाव से अ्नन्तज्ञान के धनी, ज्ञानानंदस्वभावी 
भगवान आत्मा हो; स्वभाव में भरा गझ्रनंतआनंद और अनंतज्ञान पर्याय 
में भी प्रगट करने अर्थात् पर्याय में भगवान बनने के संकल्पवाले भात्मार्थी 
बन्धु हो। सर्वज्ञ बनने के प्राकांक्षी होकर इतना जानने से ही घबड़ाने लगे। 
ज्ञान का कोई भार नहीं होता - यह जानते हुए भी ऐसा क्यों कहते हो कि 
क्या हमें भी यह सब समझना होगा ? भाई ! तुम्हें तो मात्र अपना झात्मा 
ही जानना होगा, शेष सब तो तुम्हारे ज्ञान में भलकेंगे । ये सब तुम्हारे ज्ञान 
में सहज ही प्रतिबिम्बित हों, क्या इसमें भी तुम्हें ऐतराज है ? यदि हाँ 
तो फिर आप सर्वज्ञ भी क्यों बनना चाहते हैं ? क्योंकि सर्वज्ञ बन जाने पर 
तो लोकालोक के समस्त पदार्थ आपके ज्ञानदर्पण में प्रतिबिम्बित होंगे । 

थे सब बातों तो विद्वानों की हैं, हमें इनसे क्या ? हम तो आत्मार्थी 
हैं ।। - ऐसा कहकर ग्राप क्या कहना चाहते हैं? क्या जिनवाणी का 
ग्रध्ययन-मनन करना मात्र विद्वानों का काम है, श्रात्माथियों का नहीं ? 
क्या विद्वान प्रात्मार्थी नहीं होते या श्रात्मार्थी विद्वान नहीं हो सकता ? 
भाई |! सच्चा झात्मार्थी ही वास्तविक विद्वान होता है और जिनवाशी 
का जानकार विद्वान ही सच्चा प्रात्मार्थी हो सकता है। जिनवाणी के 
अध्ययत-मनन में ग्ररुचि प्रगट करनेवाले, जिनवाणी के अध्ययन-मनन 
को हेय समझनेवाले, विषयकषाय और घंधापानी में अ्रन्धे होकर उलभे 
रहनेबाले लोग आत्मार्थी नहीं हो सकते । 
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क्या जिनवाणी का अ्रध्ययन उलभना है और पण्डित बनना कोई 
पाप है, जो झ्राप ऐसा कहते हैं कि हमें कोई पण्डित थोड़े ही बनना है, जो 
इनमें उलभें। भरे, पण्डित बन जाओ्रोगे तो कोई नरक में नहीं चले जाश्रोगे । 
जिनवाणी का अध्ययन उलभना नहीं, सुलकना है और पण्डित बनना 
हीनता की नहीं, गौरव की बात है। लगता है पण्डित शब्द का वास्तविक 
अथ्थ आप नहीं जानते, इसीलिए ऐसी बातें करते हैं। आत्मज्ञानी ही 
वास्तविक पण्डित होते हैं। बनारसीदासजी, टोडरमलजी श्रौर समयसार 
के हिन्दों टोकाकार पण्डित जयचंदजी छाबड़ा भी तो पण्डित ही थे । 

आप कहे तो चाहे जितना खर्च कर सकते है, पर इन में उलभना 
अपने वश की बात नहीं है'- इस कथन में आपको यह मान्यता ही स्पष्ट 
होती है कि दुनियाँ की सब चीजें धन से प्राप्त की जा सकती है। पर ध्यान 
रखिए; ज्ञानस्वभावी आत्मा ज्ञान से ही प्राप्त होगा, धन से नही । यहाँ 
आपका धन किसी काम नहीं आयगा । यदि आप जिनवाणी के अ्रध्ययन 
को उलभना समभते हैं तो ग्रापको ज्ञानस्वभावी आत्मा कभी समझ में 
नहीं आ्रायगा । 

तथा यह कहना कि 'हमारे पास इतना समय नहीं है, जो इसमें माथा 
मारें। हमें तो सीधा-सच्चा मार्ग चाहिए ।' -यह भी कितना हास्यास्पद 
है कि 'समय नहीं है, ग्रे ! कहाँ चला गया है समय ? दिन-रात में तो 
वही चौबीस घण्टे ही हो रहे हैं। यह कहिए न कि विषय-कषाय से 
फुरसत नहीं है, धूल-मिट्टी जोड़ने से फ़ुरसत नहीं है । परन्तु भाई ! ये सब 
निगोद के रास्ते हैं, नरक के रास्ते हैं; इनसे समय निकालना ही होगा । 
धन्धे-पानी और विषय-कघाय में उपयोग बर्बाद करने को ज्ञान का 
सदुपयोग और आगम के ग्रध्ययनत को माथा मारना कहनेवालों को हम 
क्या कहें ? 

“इन्हें तो सीधा-सच्चा मार्ग चाहिए! - भाई ! मार्ग तो सीधा-सच्चा 
ही है। तुमने अपनी अरुचि से उसे दुगंम मान रखा है या फिर धर्म के 
नाम पर धन्धा करनेवालों ने तुम्हें बहका रखा है, जो ऐसी बातें करते हो । 

शान्त होवो ! धेये से सुनो !! सब-कुछ समझ में झावेगा ! ! ! 
सब-कुछ सहज है; जिनवाराी में सवंत्र सुलकाव ही सुलभाव है, कहीं. कोई 
उलभाव नहीं है । 

हाँ, यह बात श्रवश्य है कि यदि ग्रापकी बुद्धि मन््द है श्रौर शक्ति 
क्षीणा है तो जितना बन सके, उतना स्वाध्याय करो; पर जिनवाणी के 
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भ्रध्यपन-मनन को व्यर्थ तो न बताझों। उसके अ्रध्ययन-मनन करने में 
जीवन लगा देनेवालों को निठल्ला तो मंत समझो | बहाने न बनाग्रो, 
जितना बन सके उतना जिनागम का श्रम्यास श्रवेश्य करो, तुम्हारा 
कल्यारा भी अवश्य होगा । 

(१३) प्रश्न ः- लगता है, श्राप नाराज हो गये हैं ? 
उत्तर :- नाराज होने की बात नहीं है भाई ! पर यह बात अवश्य 

है कि यदि कोई बात समझ में न झावे तो उपयोग और अधिक स्थिर 
करके समभना चाहिए, समभने का प्रयत्न करना चाहिए। फिर भी न 
आावे तो जिज्ञासाभाव से विनयपूर्वक पूछना चाहिए। पर यह कहाँ तक 
ठीक है कि यदि हमारी समभ में कोई बात नहीं आती है, तो हम उसे 
निरथंक ही बताने लगें । 

(१४) प्रश्न :-तो आखिर आप चाहते क्या हैं ? 
उत्तर :-कुछ नही, मात्र यह कि सम्पूर्ण जगत जितना बन सके, 

जिनवाणी का ग्रभ्यास अ्रवश्य करे । क्योंकि सच्चे सुख और शान्ति की 
मार्गदशंक यह नित्यबोधक वीतरागवाणी ही है, जिनवाणी ही है । इस 
निकृष्टकाल में साक्षात् वीतरागी-सर्वज्ञ परमात्मा का तो बिरह है, भ्रत: 
उनकी दिव्यध्वनि के श्रवण का साक्षात् लाभ मिलना संभव नहीं है । 
सन््मागंद्शंक सच्चे गुरुओं की भी विरलता ही समभो। हमारे परम 
सद्भाग्य से एकमात्र जिनवारी ही है, जो सदा, सवेत्र, सभी को सहज 
उपलब्ध है । यदि हम बहानेबाजी करके उसकी भी उपेक्षा करेंगे तो समझ 
लेना कि चारगति और चौरासी लाख योनियों में भटकते-भटकते कही 
ठिकाना न लगेगा । 

धमंपिता सर्वेज्ञ परमात्मा के विरह में एक जिनवाणी माता ही 
शरण है । उसकी उपेक्षा हमें अ्रनाथ बना देगी । श्राज तो उसकी उपासना 
ही मानो जिनभक्ति, गुरुमक्ति और श्रुतभक्ति है। उपादान के रूप में 
निजात्मा और निमित्त के रूप में जिनवाणी ही आज हमारा सब्व॑स्व है। 
निश्चय से जो कुछ भी हमारे पास है, उसे निजात्मा में और व्यवहार से 
जो कुछ भो बुद्धि, बल, समय और धन आदि हमारे पास हैं, उसे जिनवाणी 
माता की उपासना अध्ययन, मनन, चिन्तन, संरक्षण, प्रकाशन, प्रचार व 
प्रसार में ही लगा देने में इस मानवजीवन एवं जेनकुल में उत्पन्न होने की 
सार्थंकता है । 

अतः विषय-कषाय, व्यापार-घन्धा और व्यथे के वादविवादों से 
समय निकालकर वीतरागवाशी का अ्ध्ययत करो, मनन करो, चिन्तन 
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करो, बन सके तो दूसरों को भी पढ़ाओ, पढ़ने की प्रेरणा दो, इसे जन-जन 
तक पहुँचाश्रो, घर-घर भें बसाझ्नो । स्वयं न कर सको तो यह काम करने- 
वालों को सहयोग अवश्य करो । वह भी न कर सको तो कम से कम इस 
भले काम की अनुमोदना ही करो । बुरी होनहार से यह भी संभव न हो 
तो कम से कम इसके विरुद्ध वातावरण तो मत बनाश्रो, इस काम में लगे 
लोगों की टाँग तो मत खींचो ! इसके अध्ययन मनन को निर्थक तो 
मत बताओ, इसके विरुद्ध वातावरण तो मत बनाओ । यदि आप इस 
महान कार्य को नहीं कर सकते, करने के लिए लोगों को प्रेरणा नहीं 
दे सकते, तो कम से कम इस कायें में लगे लोगों को निरुत्साहित तो मत 
करो, उनकी खिल्ली तो मत उड़ाओ्रो । आपका इतना सहयोग ही हमें 
पर्याप्त होगा । 

आशा है ग्राप हमारी बात पर गम्भीरता से विचार करगे। यदि 
आपने हमारे दर्द को पहिचानने का यत्न किया और हमारी बात को 
गम्भी रता से लिया तो सहज ही यह समभ में आ जावेगा कि आखिर हम 
चाहते क्या है ? 

(१५४) प्रश्न :- हमने जिनवाणी के अध्ययन मनन का निषेध कब 
किया है ? हमने तो इन नयों के चक्कर में न उलभने की बात कही थी ? 

उत्तर - भाई ! नयों के अध्ययल मनन को चक्कर मत कहो । यह 
चक्कर नहीं, चौरासी के चक्कर से उबरने का मार्ग है। जैसा कि पहले 
कहा भी जा चुका है कि समस्त जिनवाणी नयों की भाषा में निबद्ध है । 
अत: जिनवाणी का वास्तविक मार्म जानने के लिए नयों का स्वरूप भी 
जानना आवश्यक ही नही, अझनिवाय है । जिनवाणी के व्याख्याकारों में 
आज जितने भी विवाद दिखाई देते हैं, वे सब नयों के सम्यकपरिज्ञान के 
ग्रभाव में ही हैं। श्रत:ः जितना बन सके, नयों का अ्रम्यास भश्रवश्य करना 
चाहिए। यदि विशेष विस्तार मेंन जा सको तो सामान्य अभ्यास तो 
अवश्य ही करना चाहिए। अन्यथा जिनवाणी में गोता लगाने पर भी 

कुछ हाथ न अभ्रावेगा । इसके अ्रध्ययन के जितने विस्तार और गहराई में 
जाओगे, ज्ञान में उतनी ही निर्मेलता बढ़ेगी; ग्रत: बुद्धि, शक्ति श्रौर समय 
के अनुसार इसका गहराई से अध्ययन करने में कपणता (कंजूसी ) नही 
करना । 

सभी ग्रात्मार्थी इनके सम्यकञ्न म्यास-पूर्वक ग्रात्मानुभूति प्राप्त करें - 
इस भावना से नयचक्र की निम्नाक्ूित गाथा का स्मरण करते/कराते हुए 
निश्चय-व्यवहार के विस्तार से विराम लेता हूँ :- 
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“जईइ इच्छह उत्तरिदु श्रष्णारममहोबहि सुलीलाए । 
ता खणादु' कुणह मई रायचक्के दुशयतिमिरमत्तण्ड।।* 

यदि लीलामात्र से अज्ञानरू्पी सागर को पार करने की इच्छा है 
तो दुनंयरूपी भ्रंघकार के लिए सूर्य के समान इस नयचक्र को जानने में 
अपनी बुद्धि को लगाओ | 

क्>रकबकीयो +७-- 

१०>> उपदेश ग्रहण करने की पद्धति >॑॑॑|॑|( 

“शास्त्रों में कहीं निश्वयपोषक उपदेश है, कहीं 

व्यवहा रपोषक उपदेश है । वहाँ अपने को व्यवहार का 
आ्राधिक्य हो तो निश्चयपोषक उपदेश का ग्रहण करके 
यथावत् प्रवर्ते और अपने को निश्चय का आधिक्य 
हो तो व्यवहारपोषक उपदेश का ग्रहण करके 
यथावत् प्रवरत्ते । 

तथा पहले तो व्यवहार श्रद्धान के कारण गआत्म- 

ज्ञान से भ्रष्ट हो रहा था, पश्चात् व्यवहार उपदेश 

ही की मुख्यता करके आत्मज्ञान का उद्यम न करे; 
अथवा पहले तो निश्चय श्रद्धान के कारण वेराग्य से 
भ्रष्ट होकर स्वच्छन्दी हो रहा था, पश्चात् निश्चय 

उपदेश की ही मुख्यता करके विषय-कषाय का पोषण 

७+५७१0+७+९+२ सी ज# सीसी जम सीसी सती डीजल + सी जम अीजीजीर, 

करता है । 

इस प्रकार विपरीत उपदेश ग्रहण करने से बुरा 
ही होता है । 

- सोक्षमार्ग प्रकाशक, पृष्ठ २६८ 

#+सीजीडशसीजी डी #४3४७०५५४४० क 

॥ द्वब्यस्वभावप्रकाशक नयचक्त, गाथा ४१६ 
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“जन्मस्थान : बरोदास्वामी, जिला ललितपुर (उ० ग्र०) 

कार्य : सम्प्रति पण्डित टोडरमल स्मारक ट्स्ट का संचालन, 
श्री बीतराग-विज्ञान विद्यापीठ के रजिस्ट्रार, श्री टोडरमल दि० जैन 
सिद्धान्त महाविद्यालय के निदेशक, आत्मध्॒र्म (हिन्दी, मराठो, कन्नड 
तमिल भाषाओं में प्रकाशित) के सम्पादक । इसके पूर्व श्री चवलेश्वर 
शश्ते ० दि० जेन मिडिल स्कूल, पारोली ( राज० ) के प्रधानाध्यापक 
एवं शा० उ० मा० विद्यालय, अशोकनगर (म० प्र०) तथा 
त्िलोकचन्द जन कनिष्ठ महाविद्यालय, इन्दौर में अ्रध्यापत । 

कत्तुत्व : पंडित टोडरमल : व्यक्तित्व और कत्तुंत्व, तोथंकर महावीर 
ग्रौर उनका सर्वोदिय तीर्थ, जिनवरस्थ नथचक्रम्, ऋ्रमबद्धपर्याय, सन््य 
की खोज, धर्म के दर्शलक्षगा, मै कौन हूँ, वीतराग-विज्ञान प्रशिक्षण 
निर्दशिका, अपने को पहिचानिए, तोथैकर भगवान महावीर, वीतरागी 
व्यक्तित्व * भगवान महावोर, चतन्य चमत्कार, गोम्मटेश्वर बाहुबली, 
बालबोब पाठमाला भाग २ व ३, वोतराग-विज्ञान पाठमाला भाग १ व 
२, अचेना (पद्म )- ये सभी ग्रापके द्वारा लिखित व सपादित कृतियां है । 
मोक्षमार्गप्रकाशक, प्रवच्चन रत्ताकर भाग १ व २, युगपुरुष श्रो कानजी 
स्वामी, बालबोध पराठमाला भाग १, बीतराग-विज्ञान प्राठडमाला भाग 

३ एवं तस््वज्ञान पाठमाला भाग १ व २ का ») संपादन आ्रापदे किया 
है, उनमें कर्ज निबंध व पाठ आपने लिखे ठै । आपकी कतियों की १० 
वर्ष के अल्पकाल मे ही दस लाख से भ्रधिक की बिक्री एव पुस्तकों के 
गजराती, मराठो, कन्नड, तेलगु, अ्समी, कमिल, बगला व अप्रंग्रेजी 
अनुवादों के प्रकाशन, आपको लोकप्रियता के प्रत्यक्ष प्रमाण है । 
अधभिरुचि : आध्यात्मिक चितन-मनन, लेखन एवं प्रवचन । 

विशेषताएं : सरल, सुबोध, आकर्षक एवं तकंसगत शैली के लोकप्रिय 
ग्राध्यात्मिक प्रवक्ता ,तथा उच्चकोटि के आध्यात्मिक निबंधकार 
सरल भाषा मे सिद्धान्तों के प्रतिपादक एव कथानेखक 




